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पं० बालकऊृष्ण उपाध्याय के प्रबन्ध से-- 
श्री नारायण प्रिंटिंग प्रेस, व्यावर में मुद्रित । 
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युगत्रये पूवमतीत पूरे, 
जातास्तु जाता खलु धमंमन्ना । 
अय॑ चतुर्थों भवताचतुर्थे, 
घात्रेति सष्टोउस्ति चतुर्थमन्नः! ॥ . 
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सहायकगण की शुभ नामावली 
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'दिवाकर दिव्य-ज्योति के नांस से स्व० श्री जेन दिवाकर 
प्रसिद्ध वक्ता पढडित रत्न मुन्ति श्री चोथसलजी महाराज के अभाव- 
शाली व्याख्यान सीरिज रूप में प्रकाशित कराने के ल्लिए निम्न" 
लिखित सहानुभावों ने सहायता देकर अंपूर्व ज्ञाभ॑लिया,' इसके 
लिए सहषे धन्यवाद है--- 


'ऋपये -- 
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सिह्दोर की छाबनी 
गुलराॉजजी पूनमचन्दजी मदनगंज 
चीोथमलजी सुराणा, नाथद्वारा 
कुधबर मदनलालजी संचेदी, ब्यावर 


सेठ जीवराजजी कोठारी, नसीराबाद 
शंभूमल्जी गंगारामजी बंबई फर्म की तरफ से 
श्रीमान्‌ केवलचन्दजी सा० चोपड़ा, 
सोजत सीदी 

दूनमलजी मरलेचा शूलाबाजार, 


वंगलोर केन्द 
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१४९) »# » हजारीसलजी अभ्यालालजी सगराबत 
मु० निम्बाहेड़ा (राज़०) 


१४५०) » » राजमलजी ननन्‍्दलालजी भुसावल 
१४५०) » » हस्तीसलजी जेठमलजी जोधपुर 
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१५४) # ०. धनराजजी फतदलातजी, 
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... ठ: जयलनाल मु शी का रास्ता, भेस कुटी, जयपुर 
- १०९) #» जिनगर तेजमलजी रोशनलालजी, गंगापुर (मेवाड़) 
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- मेहता धान मन्‍डी उदयपुर 
१०१) #पन्नालालजी बाफणा की पूज्य मत्तिश्वरी सोहनबाई 


ु , उदयपुर 
१००) ? सेंठ लालचन्दजी पुखराजजी मुणोत, सिकन्द्राशद 
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दो शब्द 
फडेथरस 


“एक थे वे आचाये जवाहिर जिन्हें मेंने गुर्देब फे महाव्‌ 
सिंहासन पर आसीन किया था, जैन जगत में क्रान्ति मचा गये। 
राजस्थान के वालू के कण और अराबती की घाडियाँ उस महान्‌ 
मग्रात्मा का आज भी जय घोप करती हुई नजर आती हैं ।. क्‍यों 
न करें, अशान्त विश्व को शान्ति का संदेश देकर उसे सत्य 
अहिसा के महान सिद्धान्तों की ओर आइष्ट करने वाली उस 
महान विभूर्ति के व्यक्तित्व में ह्वी ऐसा आकर्षण था कि जो एक 
बार भी उनके सम्पके में आया कृतकृत्य हो गया । 


- किन्तु दूसरी ओर मानवता का मंत्र फूकने वाली एक 
'महान्‌ आत्मा और भी थी जिसने अपनी ओजस्बी, सरत्,, सर्वे- 
ग्राह्मय, सुबोध वाणी द्वारा जन-मानस में खलबली मचा दी। वे 
थे हमारे म० श्री दिवाकरजी ! कभी महत्त की अट्टालिकाओं में 
उनका उद्घोष सुनाई देता, तो कभी दीन-हीन कृषकों के बीच वे 


अपने मम रपर्शी शब्दों में मानवता का जय घोष करते हुए' नजर 
आते। ु ््ः 


दुर्भाग्य से मैं उस मद्दान्‌ आत्मा को निकट से नहीं देख 
खका, सम्पर्क साधन द्वारा उस दिव्य ज्योति के दर्शन का लाभ 
नहीं उठा सका, किन्तु आज जब कभी भी में अपने पांवों को 
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गाँवों की गलियों में और नगर की सड़कों पर जाने का आदेश 
देता हूँ तो मुझे ऐसे वालक-चालिकाओं का समूह सा मिलता है 
जो अपने मधुर कंठ से “जिन शासन के ताज, गुरु मद्दाराज 
बड़े उपकारी, में बार बार वल्िदारी” गा गा कर उस दिव॑- 
गत आत्मा की स्मृति को ताजा बना देता हद । सत्य हे राजस्थान 
ओर मध्य भारत की घष्पा चप्पा भूमि दिवाकरजी म० द्वारा 
प्रकाशित हुई थी। अपने पारस्परिक जाति भेद और अर्थ, भेद 
की दीवारों को तोड़कर सदझ्ों नर-नारी जद्मां भी वे जाते उनके 
रे चरणों में उत्सुक नेत्रों से श्रद्धा के पुष्प चढ़ाने को उच्यत रहते 
थे। 


आज उनका भौतिक्त चोजा यहां नहीं हैः किन्तु धन्य हे 
मंत्री मुनि श्री प्यारचन्दती म० सा० जो अ्रप्रने .गुरुदेव का 
घास्तविक स्मृति-स्मारक बनाने का सतत प्रयास कर. रहे. हैं । 
“द्वाकर दिव्य-ब्योति” की तीन किरणों को देखऊर हृदय को 
सतोप होता है ओर सोचता हूँ कि क्‍या ह्वी अच्छा दो उस प्रज्च- 
लित प्रकाश की ये किरणें मानव मात्र के मानस में फेले हट 


अन्धकार को चीर उसे “चसुधेय कुटुम्बकम्‌” का सच्चा मत्र 
सिखाने में सफल हों । 


में अधिक क्‍या कहूँ, कहने को है भी क़्या ! हरिजनोद्धार 
ओर जेन एकता के उछ्त प्रतापी प्रचारक के विषय में राजा रक 
सब कोई जानते हें । राजस्थान ओर मध्य भारत के किसी भी 
गांव में जाइये, किसी भी घर में पेर रखिये, द्वाकरजी म० की 
स्वृति नर कंठ पर विराजी हुई आपको दिखाई देगी | उनके द्वारा 
रचित मधुर संगीत और काव्य पंक्तियां गुनगुनाते समय एक 
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बार ही क्‍यों न हो दिवाकरजी म० का भव्य स्वरूप मानव की 
आंखों के सामने नाव उठता होगा, ओर वह उसके दर्शन कर 
उस दिवंगत आत्मा के प्रति अपनी अ्रद्धाश्ली अरपित करने में 
गोरवानुभव करता होगा । 


चस लेखिनी को यहीं विश्राम देता हूँ श्रीर चाहता हूँ. कि 
“दिवाकर दिव्य ज्योति” का यह प्रकाशन घर घर में पहुंच कर 
सकीणता का संह्ार करता हुआ मानवता का दिव्य सन्देश 
सुनाने में सफलीभूत वनें। आशा है मेरी शुभ कामनाएँ अपना 
वास्तविक स्वरूप प्रकटा कर मुमे आनन्दित करेंगी । 


जन्माष्टमी, 


भोपाल प्लॉट (उदयपुर ) --मुनि श्रीमल 
ता० न १ ३-म- १ ध्ष्ट्र 





+ अकाहझकीय-निवेदन है 


प्रात.स्मरणीय जेन दिवाकर गुरुदेव श्री चोथमलजी महाराज 
“असिद्ध वक्ता” के नाम से प्रसिद्ध थे। - उनके व्याख्यान श्रत्यन्त- 
रोचक, सरस, सरल और नेतिक एवं धार्मिक उपदेशों से परिपूर्ण 
होते थे । लाखों श्रोताओं ने उनकी .पवित्र वाणी सुनकर अपना 
जीवन कृतार्थ किया है , खेद है तारीख १७-१४-४१ को कोटा 
नगर में गुरुदेव स्वगे सिघार-गये ! हमारे लिए यह बड़े से बड़े 
दुर्भाग्य की बात थी । गुरुदेव के कतिपंय स्थानों के- व्याख्यान 
संकेत लिपि द्वारा लिपिःबद्ध करा लिये गये थे। उन्हीं व्याख्यानों 
को सम्पादित' ' करवा कर आज ' “द्वाकर दिव्य ज्योति” के रूप 
में हम पाठकों के समक्ष उपस्थित कर रहे हैं। “5 


“दिवाकर दिव्य ज्योति” का यह चतुर्थ प्रकाश है. अगले 
कुंछ प्रकाश भी सम्पादित 'होकर तैयार हो- चुके हैः और आशा 
है कि पाठकी के कर-कमलों में उन्हें भी दृस यथा-सभव शीघ्र 
ही उपस्थित कर -सकेंसे ।“ गुरुदेव की यद्दी, एक स्मृति - अवशेष 
'रह गई है जिसके-सहारे हम अपने. जीवन को उन्नत और पवित्र 
बनना सकते हैं ! अतृएव पूर्ण विश्वास है कि पाठक दिवाकर दिंव्य 
ज्योति को उसी भाव से अंपनायेंगे, जिस भाव से उनके 'व्या- 
ख्यानों फो अपनाते थे । कर 
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इन व्याख्यानों का सम्पादन परिदत श्री सोभाचन्द्रजी भारित्न 
सम्पादन कला विशारद ने किया है। सम्पादित होने के प्रात 
साहित्य रत्न विद्वददर मुनि श्री प्यारचन्द्जी भद्दारात़ ने इनका 
आयोपान्त सिहावलोकन ओर आवश्यक संशोधन भी किये हैं 
मुनि श्री जैन दिवाकरजी भद्दाराज के प्रधान शिष्य हैं, और 
अवचनों के रूप में उनकी स्मृत्ति को बनाये रखने फे लिए प्रयत्न 
शील हैं। वास्तव में आपकी शुरु भक्ति इस युग में एक सुन्दर 
एंबं आदर्श उदाहरण हैं जो अत्येक के लिए अनुफरणीय है । मुनि 
श्री ने तथा पं० बये सुनि श्री करतृरचन्दजी म०, शास्रक्ञ पं० मुनि 
श्री सहस्रमलजी महा०, प्रसिद्ध चक्ता प० सुनि श्री रामलालजी म., 
पं० रत्न मुनि श्री ्रतापमलजी म०, पं० मुनि श्री द्वीरीलालजी म., 
साहित्य रत्न मुनि श्री मगनलालजी म०, मनोहर उ्या० मुनि श्री 
चम्पालाज्जी म०, सा० रत्न भुनि श्री केबलचन्दजी महा०, सा० 
रत्न मुनि श्री मोहनलालजी म०, व्या. मुनि श्री हक्‍्मीचन्दजी म०, 
तपस्वी बिजयराजजी स०, व्या० मुनि श्री बर्धमानजी म०, सेया 
भावी मुनि श्री मन्नाल्लालजी भ०, प्रभाकर व्या० झुनि आओ चन्दन- 
मलजी म०, सा+ विशारद मुनि श्री विमलकुमारजी म०, धर्म 
भूषण मुन्ति श्री मूलचन्दजी महा० सा० रत्न अवधानी श्री श्रशोक 
भुनिजी मद्दाराज आदि भुनिराजों ने इसमें संशोधन सिंहावलोकन 
पेरणा और उचित मार्ग दर्शन किया है। उसके लिए अतीच 
आभारी हैं। जिन उदार श्रीमन्तों की आर्थिक सहायता से 
सम्पादन-प्रकाशन का काये आरम्भ और अग्रसर हो सका है, 


उनकी नामावली प्रथक्‌ दी जा रद्दी है। उनके प्रति भी हम 
अत्यन्त आभारी हैं। 
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यहाँ इतना निवेदन कर देना अनुचित्र न होगा कि गुरुदेव 
के व्णख्यानों के प्रकाशन का कार्य विराट है ओर एक सीरीज के 
रूप में वह चालू हो रहा है | अतणव ज्योति की एक २ प्रति अपने 
बाचन में रखकर गुरु-भक्ति का परिचय तथा इस महान काये में 
प्रेरक बनकर अनुप्तान में आप सहायक होंगे। गुरुदेव की शिक्षाएं 
जीवन को ऊंचा उठाने वाली और सारगर्मित हैं । आशा हे पाठक 
इनसे पूर्ण लाभ उठाएंगे और इनका अधिक से अधिक प्रचार 
करने में सहायक होंगे। प्रकाशन में अगर किसी प्रकार की त्रुटि 
रह गई हो ओर सावधानी रखने पर भी कोई बात आगम से 
न्यूनाधिक हो गई हो तो विद्वज्जन सूचना करने की कृपा करें 
ताकि अगले सस्करण में संशोधन किया जा सके । 


ह] निवेदकः-- 


देवचराज सुराणा अमभयराज नाहार 
श्रध्यक्ष, मंत्री, 


श्री जन दिंवाकर दिंव्य ज्योति कार्यालय, 
व्यावर ( राज० 
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है ही. की. 4 हे 

' जिन भद्ापुरुष के प्रबचनों के समरह में से यह चतुथ पृग्प 
पाठकों के कर कमल्ों भें पहुँच रहा है, उनके सम्बन्ध में यहां कुछ 
अधिक लिखना न तो आवश्यक है और न प्रासंगिक दी | उन्हें 
स्वर्गासीन हुए अभी एक ही बर्ष हो रहा है। यत वर्ष दिसम्वर 
सास में ही कोटा में उन्दोंने महाग्स्थान किया, था। अतर्व 
शायद ही कोई ऐसा पाठक होगा जो उस महापुरुष से परिचित 
न दो । पचास वर्ष से भी अंधिक की - अपनी. संयम-साधना के 
दी काल में वे भारत के विभिन्न अदेशों सें विचरे थे और अपने 
अद्भुत प्रभाव से जनसमाज को उन्होंने आकर्षित किया था ! 
उनका व्यक्तित्व अनूठा था, उनके नेत्रों से करुणा को असाधारण 
भवाह बहता था, उनके हृदय में तबनीत की कोमलता थी, उनको 
वाणी मे खुधा की मधुरता थी, उनके समग्र जीवन व्यवहार में 
सरलता, संयतता और भद्गता का प्रशर्त सस्मिश्रण था-। इन 
सब विशेषताओं के कारण कोटि-कोटि जनता के वे श्रद्धाभाजन 
बत सके थे। गुरुदेव” और 'जैन दिवाकरजीः के नाम से वे 
स्वेत्र अख्यात हुए । क्या बालक, क्या बंद, क्‍या राजा और 
क्या प्रजा, क्या नर ओर क्या नारी, सभी के लिए उन्तकी जीवनी 


आज आदर है। आज़ उनके पावत व्यक्तित्व की स्मृति सात्र 
से हृदय अधीर हो उठता है । 


. गुरुदेव प्रायः अतिदिन तिःकाल अभवचन किया करते थे । 
प्रवचत्त करने की उनकी शैल्ली अद्वितीय थी। उनके कोमल कर्ठ 
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में न-जाने क्या जादू भरा था कि जो एक दिन भी उनके मचचन 
को झुन लेता, चंद्दी उनका पुजारी बन जाता था! मगर पुनापे 
की उन्हें चाह नहीं थी। कभी मांगते तो बस एक ही चीज सांगते 
थे--दान करो, शील पालो, तप करो, सुन्दर भावता रखो । यही 
उनका चढ़ावा था। इस प्रकार जैन दिवाकरजी ने लेना नहीं 
सिर्फ देना द्वी देना.सीखा था। वे जब तक जीवित रहे, दुनियां 
को अनमोल भेट, अपने प्रवचनों द्वारा भी भीोर अंपने जीवने 
ध्यवद्ार द्वारा भी, देते ही रहे । 


कल दिदाकरओी संस्कृत, प्रफफत, हिन्दी ओर प्लारसी सापावओं 
के विद्यात थे। उनका शास्त्रीय ज्ञान काफी गहरा थो। दूसरे 
साहित्य का अध्ययन भी विशाल था। फिर भी - उनके प्रवचत्तों 
की भाषा वहुत सरल होती थी इतनी सरल कि अक्षर -ज्ञान से 
शल्य देहावी जनता भी उसे,बिना किसी -दिक्त, के - सहज ही 
समझ लेती थी । भाषा की सरंज्ञवा के साथ शेल्नी की. उत्तमता 
का बड़ा सुन्दर समन्वय हुआ था। वे जो कहते, बड़े. मनोरजक 
ढंग से कहते थे। अपने श्रोताओं को जिस कितीं भावना के रस 
में डुबाता चाहते, उसी में सफलंता के साथ डूबा देते थे। उनका 
भाषण संचमुंच बढ़ा प्रभावशाली होता था । 


शुरुदेव के उपदेशों से प्रभावित हो ऋर संदर्खों नर-तारियों 
ने अपने जीवन का सुधार किया है। राजस्थान के राजाओं, जागीर- 
दारों और जमींदारों में उनका मान उतंना ही था, जितना लंगे- 
भग जेनसमाज में । यद्दी कारण-डहे कि गुरुदेव के प्वचनों से प्र भा- 
ब्रित होकर वहुतों-ने जीव्हिंसा का -त्याग' किया, ,शिंकार खेलना 
छोड़ा, शराब पीना छोड़ा; - मांसभक्षण छोड़ा, “बहुतों ने बीड़ी- 
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सिगरेट आदि मादक द्रव्यों का परित्याग किया । इससे कोई यह 
न सममे कि जेन-दि्वाकरजी उच्च वर्ग के डी गुरुदेव थे। नहीं, 
तेली, घोवी, कुम्भार, रेगर, मोची आदि कोमों में भी उनका वेंसा 
ही मान था। इन कोमों से सैकड़ों आदमियों ने गुरुदेव की सगति 
करके अपनी आदतों को सुधार कर अपने जीवन को उन्नत 
बनाया है. । कहां तक कहेँ, वणं, जाति आदि के भेद-भाष 'के 
विना उन्होंने प्राणी मात्र पर असीम अनुकम्पा बरसाई है । उनके 
पावन प्रवचनों को सुनकर अगणित मनुष्यों ने मनुष्यता पाकर 
अपने को धन्य बनाया है । 
गुरुदेव के श्रवचनों को संकेत लिपि में श्री घर्मपालजी मेहता 
द्वारा लिपिबद्ध कर लिया गया था ! वद्दी प्रवचन जन ततल्र म्मकझ्ष 
संपादन कला विशारद पंडित श्री शोभाचन्द्रजी भारज्लि द्वारा 
सम्पादित होकर 'दिवाकर दिव्य ज्योति” नामंक सीरीज के रुप में 
प्रकाशित हो रहे हैं | इस चतुथ पुष्प के वाद शीघ्र ही अगले पुष्प 
भी पाठकों के द्वा्थों में पहुँच जाने की आशा है । 
अत्येक प्रवचन आदिताय भगवान्‌ ऋषभदेव की स्तुति से 
प्रारम्भ होता है । गुरुदेव भक्तामर स्तोत्र-के एक पद्य से अपना 
प्रवचन आरम्भ करते थे। उसी पर विवेचन करते हुए अपने 
अभीष्ट विषय पर जा पहुंचते थे ओऔर अन्त में प्राय. किसी चरित्र 
पर व्याख्यान करते थे। चरित का व्याख्यान भी उपदेशों से परि: 
पूर्ण होता था। वीच-बीच में सुन्दर उपदेश फरमाते हुए चरित- 
व्याख्यान को वे अग्रसर किया-करते- थे । उनकी उसी “मौलिक 
शेल्नी को सुरक्षित रखते हुए व्याख्यानों का सम्पांदन किया गया है । 
गुरुदेव वक्कीं होने के साथ कबि भी थे। उनके द्वारा विरचित 
पय-साहित्य काफी विशाल है । अकसर वे अपने प्रवचनों में 
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अपने ही रचे हुए पद्यों को सुनाया करते थे । इससे श्रोताओं का 
मन ऊबता नहीं था और वे अन्त तक एक रस॑ होकर मुर्ध-भातव 
से प्रवचनों का श्रवण करते रहते थे। श्रावश्यकतानुसार सरक्षत 
प्राकत और उद आदि भाषाओं के पद्मयों का भी समावेश होता 
था जैसा कि पाठक इन प्रबचनों में पाएंगे । 


जैन दिवाकरजी के प्रवचन सावजनिक होते थे । बहुजन- 
ह्विताय, वहुजनसुखाय, ही उनकी समस्त प्रवृत्तियों का मूल 
आधार था। अर्थात्‌ अधिक से अधिक जनता की भलाई के लिए 
ही वे प्रयत्नशील रहते णे । जनसमाज का छ्वितव सदाचार से ही हो 
सकता है, अतेएवं सृक्ष्म तत्व विवेचना की अपेक्षा उनके प्रवचतों 
में सदाचार के प्रति प्रेरणा ही अधिक दृष्टिगोचर होती है। ज्ञान के 
साथ जीवन की ऊचा उठाने वाले आचार की ओर ही वे अधिक 
ध्यान आकर्षित किया करते' णे | संभवत. उनकी सूक्ष्म दृष्टि से भार- 
तीय जनता की आचारद्दीनता-जो दिनोंदिन बढ़ती चली जाती है- 
छिपी नहीं रह गई थी और चे इंस च्रुठि को दूर करना चाहते थे । 
दिवाकरजी की सुधास्राविणी वाणी आज भी हमारे करो- 
कुद्दारों में गूज सी रही है | हमें वर्षो तक्र उनकी वाणी को श्रवण 
करने का सोभाग्य मिला हे । परन्तु जिन्हें उनकी वांशी छुनने का 
अवसर नहीं मिला है उनके तथा भविष्य भे होने वाली प्रजा के 
द्वित के लिए उनके प्रवचरनों का सुरक्षित रह जाना अतीब उप- 
योगी है ! उनकी सुरक्षा में जिन-जिन महानुभात्रों ने योग प्रदान 
किया है वे हमारे घन्यवाद के पात्र हैं ओर भात्रीप्रजा के आाशी 
बांद के भी पात्र बनेंगे ।. ' 
' व्यक्ति का असली व्यक्तित्व उसके आचार विचार में दी है. । 
सह्ठान्‌ से महान्‌ व्यक्ति का शारीरिक ढ़ाचा तो वैसा ही होता है 
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जैसा साधारंण से साधारण आदमी का। फिर भी दोनों में जो 
अन्तर है, वह उनके आचार विचार का ही, है। इस दृष्टिकोण से 
देखा जाय तो कद्दा जायगा कि गुरुदेव का असली व्यक्तित्व,” 
उन्तका अन्तर्जीवन, :उनके,उच्च और प्रवित्र आचार-बिचार में ही 
निहित था। दर्भोग्य से आज हम उनके आचार को. नहीं देख 
सकते, सगर सौभाग्य से उत्तके विचार आज भी इन गवचर्नों के 
रूप में हम सुलभ हो रहे हैं| अतएव कहना चाहिए कि इन प्रव- 
चनों के रूप मे आज भी गुरुदेव जीवित हैं और जब-तक प्ृथ्बीतल 
पर यह प्रवचन मौजूद रहेगे, गुरुदेव भी जीवित रहेंगे । प्रबचर्नों 
के शब्द-शब्द में गुरुदेव की आत्मा गुज रही-है: | इनके अनक्ञर- 
पअक्तर में गुरुदेव समाये हुए हैं। यह सारे प्रवचत उनके अन्त- 
जीवन के प्रतिविम्ब हैं। यह उत्के सच्चे स्मारक द्वी हैं। इनके 
प्रचार से बढ़कर गुरुदेव के प्रति अपनी श्रद्धा निवेदन करने का 
ऋोर कोई तरीका नदीीीं हो सकता । गुरुदेव की -द्विंगत आत्मा को 
यह जान कर अवश्य सन्तोप होगा कि उन्तका आरंभ किया हुआ 
काये आज समाप्त नहीं हो गया है । वे अन्तिम समय तक जो 
प्रचार करते रहे, वह आज भी जारी हे। हि 


अन्त में हम उन सबको जो गुरुदेव को 'अक्षर' रुप में 
जीबित रखने का प्रयास कर रहे है, अपनी मर्यादा में रहते हुए 
धन्यवाद देना चाहत्ते है ओर आशा करते हैं. कि गुरुदेव के 
भक्तगण विशेष रुप से दिल्लचत्पी लेकर गुरुदेव के उपदेशों को” 
घर-घर में पहुँचाने का प्रयत्न करेगे, जिससे गुरुदेव का उपकार- 
कार्य यथातरत्‌ जारी रह सके ओर जगत का कल्याण हो 4 


, साहित्य रत्न केवलगुनि 
साहित्य रत्त मोहनमुनि 
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खुतिः-- 
कल्पान्तकालपवनोद्धतव ह्विकल्पस्‌ , 
दावानलं ज़्वलितप्ुज्ज्व्षमुत्स्फुल्लिंगम्‌ | 
विश्व जिघत्सुमिव सम्पुखमापतन्तम्‌, 
त्वन्नामकीर्चनजलं शमयत्यशेपम्‌ ॥ 
भगवान ऋषदेवजी की स्तुति करते हुए आचाये महाराज 
फरमाते हैं कि-हे -सब्वेज्ञ, सर्वेदर्शी, अनन्त शक्तिमान, 


घपुरुपोत्तम, ऋषभंदेव भगवन्‌ ! आपकी कह्दां तक स्तुति की जाय ? 
भगवन ! आपके गुण कहाँ तक गाये जाएँ ? 


भगवान | ऋपभदेवजी के परम पावन नाम का स्मरण 
करने वाला प्राणी समस्त दु खो से सदा के लिए सर्वेधा छुटकारा 
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पा लेता है। मान लीजिए, कोई पुरुष जंगल में गया हे। वहां 
पहुँचने के पश्चात्‌ वह अचानक दावानल में फेस गया । वह एक 
जगहाखड़ा है ओर उसके चारों और लपलपाती हुई आग धधक 
रही है | वह जिधर दृष्टि दोड़ाता है, उघर आग ही आग नजर 
शआाती है | जैसे समुद्र के बीच में जद्दाज के चारों ओर पानी द्वी 
पानी दृष्टिगोचर होता है, उसी प्रकार उस मनुष्य को जगल मे 
दूर-दूर तक आग दी आग दिखाई देती है । ओर बह आग भी 
मामूली नहीं है, ऐसी भयकर है मानों प्रलय काल की हो ओर 

उसे भी हवा ने ओर अधिक भड़का “दिया है। उस आग से 
बड़े-बड़े स्फुलिंग ऊपर की ओर उठते हैं ओर आग्नेय बाणों की 
तरह जलते हुए दूर-दूर तक चले जाते हैं । उस आग को देखकर 

ऐसा लगता है कि मानों वह सारे संसार को भस्म कर डालेगो | 
ऐसी भयकर और प्रचड आग के बीच भे फसा हुआ कोई 
मनुष्य अगर भगवान्‌ के नाम का कीतेन करता है तो वह विराट 

अरनी उसी समय शान्त हो जाती हैे। '3> उसभ, 3£ उसभ, 

उ० उसभ ? इस प्रकार भगवान्‌ का स्मरण रूपी जल उस बिक- 

रात आग को ततकाल द्वी शान्तर कर देता है। ््ि 


आत्मा में अविन्त्य, अतक्ये शक्ति है। उस शक्ति का अनु- 
मान करना कठिन हे । फिर जो आत्मा पूर्णाता प्राप्त कर चुकी हे 
अर्थात्‌ परसात्सा बन चुकी है, उसके संबंध में तो कहना ही क्या 
है | भगवान्‌ ऋषभदेव परिपूर्ण परमात्मा हैं। साक्षात्‌ परसात्मा 
का तो कहना ही क्या, परमात्मा के नाम में भी -अद्भुत महिमा 


हे। भग्वान्‌ के नाम की उसी महिमा का यहां आचार्य महाराज 
ने उल्लेख किया है । ; 
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, भाइयो ! सम्पूर्ण जगल् दाबानल से छुल्ग उठता है, मगर 
जंगल में दाबानल सदेव नहीं सुलगा रहता * कभी-कभी वृक्षों की 
आपस की रगड़ से या किसी मनुष्य के द्वारा एक जगह आग 
लगाने से दावानल प्रज्नलित होता है। मगर जरा इस ससार 
की ओर दृष्टि डालिए । ससार में निरन्तर प्रतिपल राग ओर द्वेष 
की भयावन्ती आग भड़की द्वी रहती हे । यह आग अनादि काल 
से जल रही है, कभी क्षण भर के लिए भी शान्त नहीं हुई । इसी- 
लिए ससार के विषय में शाञ्रों में कहा है -- 


आलित्ते णु भते [ लोए, 
पत्ते णं भंते |! लोए, 
आलिच-पलिसते णुं भंते लोए । 


अथोतू-सगवन्‌ ! ससार चहँ ओर से जल रहा है, ससार 
प्रज्यलित हो रहा है और बहुत तेजी के साथ जल्ल रहा है. | . 


संसार में राग ओर द्वेप की दोहरी राग जलन रही है | 
कहीं राग की आग का संताप फेला हुआ है तो कहीं हेप का 
दावानल दहक रहा है। कोई प्रिय-वियोग की विकट वेदना से 
व्याकुल बना हुआ है तो कोई अप्रिय-सयोग के कारण सत्ताप 
का अनुभव कर रहा है । इस प्रकार अखिल लोक मे अशांति की 
ही आग दृष्टिगोचर हो रही है | 


आखिर इस व्यापक आग से छुटकारा पाने का उपाय 
क्या है ? कौन-सा वह स्थल है कि जहां पहुँच कर जीब शांति का 
अनुभत्र कर सकता है ? इस प्रश्न का उत्तर महत्त्वपूर्ण है और 
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प्रत्येक विवेकबान मनुष्य को बहू उत्तर खोजने ओर जानने का 
प्रयत्न करना चाहिए । 


दुख रूपी दावानल से ब्रचने के लिए लोग नाना प्रकार 
के उपाय किया करते हैं। एक तरह से देखा जाय तो ग्राणी मात्र , 
की तमाम चेष्ठाओं का एक मात्र उद्देश्य यही है कि दु'ख से बचा 
जाय और सुख आआप्त करने का उपाय किया जाय। यहाँ तक तो 
सब ठीक-ठाक है। सगर इससे आगे जो कदम उठाये जाते हैं, 
वहीं गड़बड़ी हो जाती है | दुःख कया है ओर किस कारण से बह 
उत्पन्न हुआ है, यह वात जब तक सह्दी तीर पर ने समझ ली जाय 
तब तक दु खों से बचाव नहीं हो सकता । इस तथ्य को भलीभांति 
न सममने के कारण लोग अनेक उल्लटी चेष्टाए करते हैं वे दु.खों 
से छुटकारा पाने के लिए ऐसे ऐसे उपाय करते हैं, जिनसे दु ख 
ओर अधिक-अधिक बढते चले जाते दें । आखिर बीमारी का 
स्वरूप ओर निदांन जाने विना ठीक चिकित्सा किस प्रकार हो 
सकती है ९ जो बीमारी के कारण आर स्वरूप को समझे विना यों 
ही मनसानी दवा सेवन करते हँ, वे अपने आपको बड़ी खतरनाक 
दांत मे डाल लेते हैं । ठीक इसी प्रकार जो हःख के कारणों को 
यथार्थ रूप से नहीं समझते, वे उल्नटे-उल्तठे उपचार करके अपने 
दुःखों को ओर अधिक बढ़ा लेते 


दुख क्या है. ? और उसकी उत्पत्ति किस प्रकार होती है? 
यह विषय बहुत लम्बा है, पर संक्षेप में-द्वी में यहाँ बतलाने का 
प्रयास करू गा ।। आप जरा गहराई से सोचेंगे तो मालूम होगा 
कि दुःख कोई स्थूत् वस्तु नहीं है । दुख न कांटे में है, न दीमारी 
में हे, न तलवार-भाले में है और न दरिद्रता. अथवा इष्ठ और 
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प्रिय समझे जाने वाले कुटुम्बी-जर्नों के वियोग में है । दुख तो 
मन की एक प्रकार की सवेदना है-भावना है | जब कोई मनुष्य 
किसी घटना को अग्निय समझता है ओर उसके ब्रिषय में प्रतिकूल 
अनुभव करता है तो वह्दी घटना दु.ख का कारण बन जाती है । 
अगर उस घटना को प्रतिकूल अनुभव न किया जाय तो वह दुःख 
उत्पन्न करने में समथे नहीं हो सकती । एक वालक तीत्र उत्साह 
में आकर दोड़ता है । रास्ते सें उसे कह्दीं ठोकर लग जाती है । वह 
गिर पड़ता है और चौट को 'चोट न समझ कर हँसता हुआ, फिर 
आगे दोड़ जाता है । उस अवस्था में वह चोट उसे दुःख-रूप नहीं 
मालूम होती । बही लड़का जब्र उत्साह में नहीं होता, निराशा से 
घिरा होता है ओर साधारण सी चोट उसे हूगती है तो दुख का 
अनुभव करता है ओर रोने लगता है । ' हे 

यह बालकों की बात हुई । बड़ों के' संबंध में भी यही बात 
हैं। किसी के सु हूं से, क्रोध मे गाली सुन कर मनुष्य को गहरा 
क्रोध और दु.ख होता हे; मगरं ससुराल मे जाकर बह्दी मनुष्य 
गालियां सुन कर पसन्न होता है । अगर सचमुच गाली ' में दुःख 
होता तो ससुराल में गाली सुनने से-सी दु ख होना चाहिये था। 
इससे यही नतीजा निकलता हे कि दु ख न तो चोट मे है ओर न 
गाली में हे; ठःख मन की भावना में हे । जब मनोवृत्ति सम भाव- 
मयी बन जाती है, संसार की कोई भी घटना ओर किभी बाह्य 
वस्तु का-सयोग-वियोग सन पर असर डालने में समर्थ न होता; 
तब मनुष्य को दु.ख का स्पशे नहीं हो सकता | श्री उत्तराध्ययन 
शात्र मे नभि राजर्पि का वर्णेत आया हे । नमिराज. के वैराग्य 
की परीक्षा करने के लिए इन्द्र आता है। वह कहता है- राजन ! 
आपकी मिथिला नगरी जल रद्दी हैं और आप चुपचाप यहा योग 
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फिर दीज्ञा लेकर साधु वनना | यह सुन कर नमिराज ने न्राक्षण 
रुपधारी इन्द्र से क्या कहा था ? उन्होंने कहा -- 


मिद्दिलाए उज्ममाणीए न में उज्क किचयणं | 


अथात--मथिला के जलने पर मेरा कुछ भी नहीं 
जलता । 


यह बेराग्यमय समभाव की मुखरित वाणी है | जो साधक 
अपने आपको संसार के समस्त पदार्थों से [प्रथक ,अनुभव करने 
लगता है, जो पर पदार्थो' को अपना नहीं सममता ओर आत्मा 
के स्वरूप में ही रमण करने लगता हे, वह बाह्य पदार्थो' के आने 
से अथवा जाने से, उत्पन्न होने से अथवा नष्ट होने से किंचित्‌ 
भी प्रभावित नहीं होता | अतएव वह हपे और विषाद से ऊपर 
उठ जाता है, बाह्य पदार्थो' के निमित्त से होने वाले खुख-दुःख 
उसकी अन्तरात्मा को छू भी नहीं सकते । इससे यह बात भत्ती- 
भांति समर में आ सकती है कि दु:ख मात्र हृदय की एक अलु- 
भूति है और उसकी उत्पत्ति पर-पद्ार्थो' में अपनेपन का संबंध 
स्थापित करने से द्वोती है । ह 


-: दुख का स्वरुप और दुःख के कारण को समझ लेने पर 
उससे छूटने का उपाय भी सद्दज द्वी मालूम हो सकता है। 
अज्ञानी जीव दु खों से मुक्त होने के लिए ऐसे उल्नटे उपाय करता 
है, जिनसे ठु,खों की वृद्धि होती है । वहाँ पर पदार्थों को 'जुठा- 
जुटा कर दुख कां अंतीकार करना चाहता है किन्तु ज्यों च्यों 
वह उन्‍हें जुठाता जाता है, त्यॉ-त्यों उसकी व्याकुलता, अशान्ति 
अर परिणाम स्वरूप दु खो में भी वृद्धि होती जाती है । 
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दुखों के दावानल से बचने का सच्चा सा यह है कि 
निम्नेन्थों के मवचन की शरण ली जाय । राग ओर देष के दावा- 
नत्न को शान्त करने के लिए निर्मेन्थ-प्रबचन लोकोचर अमृतवर्षा 
करने वाले मेघ के समान है । राग-ह्व प का नाश हो जाने पर 
दुख का सहज ही विनाश हो जाता है । 


भाइयों ! भगवान्‌ ऋषभदेव का लाम अगर दावानल को 
शान्त कर देता है तो भगवान के द्वारा प्रदर्शित भागे राग द्वेष 
रूपी दावानल को शान्त कर देता है । न्‍ 


निग्रेन्थ प्रवचन-सप्ताह का यह तीसरा दिन है । परसों 
ओर कल के व्याख्यानों में आपको उसके छुठे अध्ययन तक के 
विषयों का झंक्षेप में परिचय दियां गया हे । निम्नन्थ प्रवचन के 
सातवे अध्ययन में गृहस्थ घर्म के विषय मे निरूंपण क्रिया मया 
है। यृहस्थ घर्में का विवेचन बहुत विस्तृत है। उसका व्याख्यान 
करने चलू' तो पूरा सप्ताह, उसी में लग जायगा, फिर भी बह 
विवेचन पूरा होगा या नहीं, यह नहीं कहा जा सकता | अतएब 
इस्र विषय को फिर किसी समय के लिए छोड़ कर सिफी निर्ग्नन्थ 
प्रवचन के विषय का उल्लेख करके ही आगे बढने का विचार है। 


आठवें अध्ययन में भगवान फर्मात्ते हैं--डे गौतम ! समस्त 

घर्मो का मूल त्रह्मचये है। ब्रद्मचयें सब धर्मों में ऊँचा है | त्रह्मचये 
के समान कोई दूसरा धर्म नहीं है| दुनिया सें जप और ठप का 
एक साथ नाम लिया जाता है'। कई लोग जप करते हैं और कहते 
--महद्दाराज, हमें जप करत्ते-करते इतने बे हो गये, मगर अभी 
तक कोई सिद्धि नहीं हुई! मगर उसे समझना चाहिए कि उससे 
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जप तो किया है', मगर जप के साथ तप नहीं किया । तप के विस 
सिद्धि केसे हो सकती 


ब्रह्मचय उत्तम तप है, सब तपस्याओं में यह श्रेष्ठ तपम्था 
हैं। भगवान्‌ ने फर्माया हैं.-- 


तवेसु वा उत्तम बंभचेरं | 


यो तो सभी तप उचम हँ ओर देश, काल एवं पात्र के 


असुसार सभी की विशेष उपयोगिता है, सगर तअ्ह्मचये तप सभी 
तपों में उत्तम है । 


साधारणतया लोक में श्रह्मचये का अर्थ वीय रक्षा ग्रचलित 
है | यह अ्े गलत है, यह तो नहीं कद्ठा जा सकता, मगर यद जरूर 
कट्दा जा सकता है कि यह अथ पूर्ण अथ्थ नहीं है ब्रह्मचय का 
अ्रणे केवल स्पर्शन्द्रिय का संयम नहीं, घरन्‌ समस्त इन्द्रियों का 
संयम है । इतना ही नहीं, किन्तु समस्त इन्द्रियों का संयमन करके 
ब्रह्म अथात आत्मा में चर्या करना अर्थात्‌ विचारना सच्चा त्रह्मचर्य 
है| ब्रह्मचर्य की यद्द  पराकाष्टा है। .इस पराकाष्टा को प्राप्त करने 
के लिए स्पशेनेन्द्रिय के संचम से घुरूआत करनी पड़ती 


ब्रह्मचयें अन्यान्य त्रतों की तरह दो प्रकार है-( १) देश- 
त्रह्मचयें और सकल त्रह्मचये । ग्रहसंथ जन, जो पूर्ण अह्मचर्य का 
पालन करने में समर्थ नहीं हैं, देश ऋ्ह्मचये का पालन करते 
ओर संसार के त्यागी, ग्रहस्थाश्रम का स्थांग कर देने वाले मुनि- 
जन सकल त्रह्मचय अथवा पूर ब्रह्मचये का पालन करते हैं । 
लोकिक विधि के अनुसार नीतिपूर्वेक विवाहिता स्वी के अतिरिक्त 
समस्त स्षियों को माता, भगिनी ओर पुत्री के समान सम्रकना 
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देश ब्रह्मचय है । देश त्रह्मचर्य गृहस्थ का आभूषण है । जो ग्रहस्थ 
देश ब्रह्मचंये का 'भी पालन नहीं करते उनका शतमुखी पंतन हुएं 
बिना नंहीं रहता | वे अपने परलोक को नहीं विगाड़ते हैं. किन्तु 

इंह लोक को भी घोर दुःखमय बना लेते है) परस्लरी को कामना 
करने बाला, परस्ती की ओर विकार भरी दृष्टि से देख॑ने बाला, 
परखस्ली को देख कर कुचेष्टाएँ करने वाला और परख्ली को भ्रष्ट करने 
वाला पुरुष घोर पातऊी है ।- वह अपनी ही प्रतिष्ठा को कलकित 
नहीं करता, वरन्‌ अपने कुल ओर परिवार को भी कल॒क लगाता 
है । वह अपने पुरुषाओं के निर्मेल यश को भी कलकित करता है । 
बह गंदगी का कीड़ा 8व की तजरों में गिर जाता है। सभी उससे 

घुणा करते हैँ । उसके परिवार के ल्ञोग भी उसका मुख देखना 
पसंद नंहीं करते | वह जहां कंद्वी जाता है. अपमान ओर तिर- 
स्कार का पात्र बनता है | भूल कर भी उंस पर कोई विश्वास नंदीं 
करता। - कि है ह 


८ ।३ “ “ है५ र तन 


परद्वीलोलुप पुरुष की अधसंता का वर्णन, नेहीं किया' 
जो सकता | एक-भयानक ठुगगु ण॒ की बदोलत॑ उसमें सभी बढ़े-बढ़ 
दुर्गु ण आ जाते हैं.। व्यभिचार का एप सभी पापों का जनक है । 
हिसा वह करता हे, मूठ, चोरी, कपट आदि सभी पाप उसके 
हंदेय में घर कर लेते हैँ | इस प्रकांर यह पाप मनुष्य के जीवन 
को पंतित और वर्बाद कर॑ डॉलता है । 


सोने की लका के स्वामी और प्रतापशोली राजा रावण 
को किस चीज की कमी थी ? हजारों राजा उसके इशारे पर 
नाचते थे * वेभव का तो कहना ही क्या है ? मदोदरी जैसी सुन्दरी 
नारिया उसके .अन्त पुर को सुशोभित कएती थीं। बड़े-बड़े बीर 
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योद्धा उसके नाम से कॉपते थे। पर ऐसे बीर रावण का - विनाश 
क्यों हुआ ? उसने परस्रीगमन नहीं किया, सिर्फ़ परस्त्रीयमन 
करना चाहा था। अब्र आप बिचार करो कि जिस पाप का 
सेवन करने की इच्छा मात्र से रावण जैसे महान सम्राद को अपने 

ज्य से ही नहीं, अपने प्राणों से भी हाथ घोता पड़ा, उस पाप 
के सेबन से साधारण मनुष्य की क़्या हालत न द्वोगी ? 


भाइयों ! जैसे त्रह्मचये सच ब्र॒तों में उत्तम है. उसी प्रकार 
व्यसिचार सब पापों में बड़ा है । इसके कई कारण हैं । उनमें से 
एक कारण यह भी है कि ओर-ओर पार्षपों की तरद्द यह पाप 
तत्काल समाप्त नहीं हो जाता, किन्तु इसकी परम्परा ज्म्त्री चली 
जाती है. । अतएवब ग्रहस्थों के लिए भावाबव ने स्व्रपत्नीसन्तोष या 
परस्त्रीत्याग रूप अरुच्नत फर्माया है । 


साधुजनों के लिए पूर्ण ब्रह्मचये अनिव्ाय है! । साधुता का 
प्रारम्भ ही तभी होता है जब पूर्ण ब्रह्म चर्य की प्रतिज्ञा मदद की 
जाती है। पूर्ण त्रह्मचये की प्रतिज्ञा लिए बिना साधुत्व का ऊँचा 
पद प्राप्त नहीं हो सकता | ् 

प्रह्मचये का पालन करने के लिए बड़ी सावधानी की 
आवश्यकता है । प्रह्मचारी को सतत जागृत रहना पड़ता है । कभी 
थोड़ी देर के लिए भी अगर प्रमाद या असावधानी में पड़ जाय 
तो उसकी साधना रुप्री निधि के लुट जाने की संभावना रहती 
है । इसी कारण वीतराग प्रश्चु ने ब्रह्मचारी के लिए कई नियम 
आवश्यक बतलाये हैं। उसे जिन-जिन बातों का ध्यान सेब 
रखना चाहिए, उन पर में संक्षेप में प्रकाश डालता हैँ । 


् 
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(१) जिस' साथक नें त्रह्म च्यें रूप श्रेष्ठ तप की घारण 
किया है, उसे यदि बस्ती में रहना पड़े तो शुद्ध मकान में रहना 
चाहिए। शुद्ध मकान का असिग्नाय यह है कि उसमें औरते, मादा 
पशु अर्थात्‌ गाय सेंस, गधी,बकरी आदि और नपुन्सक न रहते हों । 
जिसमें इन सत्र का नित्रास न हो बह्दी मकान न्रह्मचारी के लिए 
शुद्व-रहने याग्य माना गया है। जो लोग शुद्ध मकान में रहने का 
ध्यान नहीं रखते, उनके त्रह्मचयें की रक्षा होना कठिन हो 
जाता है । ह 


४ (२) दूसरी बात यह है कि ब्रह्मचारी को ख्रियों की कथा 
नहीं करनी चाहिए। अमुक स्त्री का रूप ऐसा है, बेसा है, अमुक 
की नाक ओर मुख अथवा नेत्र ऐसे हैं, बहुत सुन्द्र हे. ऐसी बात 
चीत भूल कर भी नद्दीं करनी चाहिए। कोई कह सकता है कि 
बातचीत करने में क्या रकच्ख़ा है ? बातें करने से- केसे ब्रह्मचये 
विगड़ जायगा १ परन्तु ऐसी बात नहीं है । इमली या नींबू का 
नाम लेते द्वी मुह मे पानी भर आता हे। इसी प्रकार ख्तरियों, 
सवंधी बात चीत करने से मन ठिकाने नहीं रहता हैं: जो स्त्री 
आदि के साथ एक मकान में रहता है अथवा स्लरियों की चची 
वातों “करता है, उसका त्रह्मचयें बिगड़ जाने की पद-पद्‌ पर 
सम्भावना बनी रहती है । जहां ऐसी वारतें हों, समझना चाहिए 
कि बहां खाल्ली म्यान हे, म्यान मे तलवार नहीं है। पुरुष के लिए” 
स्री का ससगे और स्त्री के लिए .पुरुष का सामीप्य सिवाय हानि 
के ओर कुछ उत्पन्न नहीं कर सकता | 


ः (३) जिस स्थान * पर स्त्री बैठी द्दी ओर फिर उठ कर 
चली गई हो, उस स्थान पर दो घड़ी तक ऋ्ह्मचारी पुरुष को नहीं 
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वेठता चाहिए। इसी प्रकार त्रह्मचारिणी नारी को, जहां पुरुष' 
वेठा हो ओर फिर उठ गया हो, वहां दो घड़ी तक नहीं चेठना 

चाहिए। ब्रह्मचय की साधना के लिए बड़ी ही सावधानी रखनी 

चाहिए। किसी भी नियम या सर्यादा की उपेज्ञा नहीं करनी 

चाहिए। जेसे गेहूँ के आठे मे. भूरा, कोला रखने से उसका बन्ध, 

नहीं होता अथवा चावलों के पास कच्चा नारियल रख देने से 

उसमें कीड़े पढ़ जाते हैं, उसी प्रकार सी ओर पुरुष अगर एक 

आसन पर बैठें तो उनका त्रह्मच्ये नष्ट हो जाता है । 


नर ओर नारी का सामीष्य - वहुत खतरनाक है नीति में 
भी कद्दा.है--- हि > 


घतकुम्भसमा नारी, तप्तांगारसमः पुमान्‌ | 
तस्मादू इत॑ च बह्निं च, नैकत्र स्थापयेद्‌ बुध) .॥| 


अथात्‌--नारी घी के घड़े के समान है और पुरुष तपे 
अंगार के समान है. । अतएव बुद्धिमान पुरुष को चाहिए कि बह्द 
इत और आगको एकजगेह न क्खे। 

नर ओर नारी सें कितना ही-पत्रित्र सम्बन्ध क्‍यों न हो, 
कभी न कभी चित्त,में विकार आये-बिना नहीं रहता । मेरी बात - 
पर, यकीन न शआता दो 'तो कोतबाली- में जाकर सिसलें - देख 
आओ | इसीलिए तो भगवान्‌ ने स्त्रियों में बैठ कर बातें करने- की ' 
मनाई की है । कह 


, * “किसी “साहूकार की एक' लड़की थी-। साहकार करोड़पति 
था। उसने; अच्छा घर और ,अच्छा- वर देख कर लड़की की 
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शादी कर दी श्रोर लाखों का दह्देज-दियां। ,लेकिन कर्मों.की गति 
बढ़ी विचित्र है | थोड़े ही दिनों वाद, बह लड़की विधवा, दो गई । 
उसके सास-ससुर “ओर माता-पिता ,को ,गहरी सदमंः लगा। 
उन्होंने. पौष्टिक खाना और खड्भारबरधेक कपड़े पहनना भी, छोड़ 
दिया । पिता , को, राव-दिनत्त लड़की की चिन्ता लगी रहती । 
यहां तक कि चिन्ता के कारण उसे रात्रि में नींद भी नहीं' आती 
थी। धन या जेबर हो तो तिजोरी में बन्द कर लिया जाय, सगर 
वाल-विधवा लड़की को कट्ठां बन्द किया जाय ? केसे संभाला 
जायः? वह यही सोचा कुंरता कि इसकी लम्बी उम्र' केसे 
निकलेगी। .८« 


कई लोग, जो नासमम होते हैं' गलत रास्ता अंखितयार 
करके अपना और अपनी तिधवा लड़की, के...सवेनाश- के- कारण 
बन जाते-हैं। वे-भूठी ममता में फेंस कर.सोचते हैं---वेचारी 
लड़की ने क्‍या देखा है १ इसने- अपने जीवन मे-क्या खुखः पाया 
है ! ऐसा सोच कर-वे उसे नाटक ओर सिनेमा में ले: जाते- हैं: 
उन्हें यह विचार नहीं,द्वीता.कि इसका आगे चल्चकर-क्या नतीजा 
होगा. हि - 
“कहा जा,सकता है कि.राम,,सीता, , अभिमन्यु या ' भरत-- 
सिल्षाप जे से-पोराणिक-खेल-दिखलाने में: क्या हानि है? लेकिन” 
भाई, सिनेमा में आषीच-ब्रीच- में - शड्भारमय गाता, नाचनाः आर्दि ८ 
नखरे प्रायः आ ही जाते हैं. । ऐसे दृश्य दिखलाये . बिनां सिनेमा? 
जमता नहींल्‍है ओर साधारण -लोगों की; रुचि भी-ऐसी-दीन होदी 
हैः कि ऐसे- दृश्यों के-बिना उत्हें-सन्तोप-नहीं होता । दो-चार ऐसे 
दृश्य आएँगे-तभी लोगों को प्रसन्नता होगी । फिल्म तैयार करते 
वाली फम्पनियां व्यावसायिक दृष्टि से फिल्में: तेयार करती हैं। 


१४ ] [ दिवाकर-द्विव्य ज्योति 


नीति और धर्म का प्रचार करना उनका उद्दे श्य नहीं होता। अत- 
एवं वे जनता की रुचि का अनुसरण करती हूँ और अधिकांश 
जनता गदे दरृश्य देखकर प्रसन्न होती है | यही कारण है कि प्राव 
सभी फिल्मों में कुछ न कुछ शद्आारमय दृश्य आ जाते हैं । अत- 
एव अं को सिनेमा न देखना ओर न दिखलाना ही दित- 
कर है। 


दूसरी वात यह है कि नाटक-सिनेमा देखने का अगर 
पुरी तरह त्याग कर दिया जाय तत्र तो उससे बचाव हो सकता 
है, अन्यथा नहीं | थोड़ी-सी भी छूट रखने से दीवार द्वट जाती 
है । फिर कोई मर्यादा कायम नहीं रह पाती 


हाँ, तो सू् वात पर आ जाएँ। उस करोड़पति सेठ ने 
अपनी घिघवा लड़की के जीवन को पवित्र. रखने के विषय में 
बहुत सोच-विचार किया | अन्त सें वह इस निश्चय पर पहुँचा 
कि लड़की को शास्त्रों का अध्ययन कराना चाहिए। उसने गीक 
ओर भागवत आदि पढ़ाने का विचार किया। मगर प्रश्त सामने 
आा खड़ा हुआ कि उसे शास्त्र किससे पढ़वाये जाएं ९ अगर किसी 
नोजवान से पढ़वाएँ तो खतरा है। यह सोच कर उसने 
एक महात्मा की खोज की । महात्मा रस गांव के वाहर रंहते थे 
ओर स्त्री का मु ह देखना भी पंसन्द नहीं करते थे। सेठ के कानों 
में उसकी कीर्ति पड़ चुकी थी | वे एक दिन अपनी लड़की को 
साथ लेकर महात्मा'के पास पहुंचे और दंंडबत करके सामने 
बंठ गये । फिर उन्होंने आजीजी करते हुए कट्ठा--महांत्माजी ! 
मेरे भाग्य फूट गये हैं । यह लड़की इस अवस्था में विधवा हो 
हे। अगर इसे भागवत का ज्ञान हो जाय तो इसका जीवन 
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शान्ति से व्यतीत हो जाय | इसीलिए इसे आपके पास 
लाया हूँ। 


सेठ की बात खुनकर महात्मा ने कद्दा - मैं तो नारी जाति 
का मुख देखना भी पसन्द नहीं करता । 


सेठ--महात्मन्‌ ! इसीलिए तो आपके पास लाया हूँ। 


अआ्राखिर सेठ के प्रबत्न आग्रह को न दाल सकने के कारण 
महात्माजी ने लड़की को पढ़ाना स्वीकार कर लिया। भागवत की 
पढ़ाई आरम्भ हो गई। पहला स्क॑ध आरम्भ हुआ ओर समाप्त 
दो गया। दूसरा, तीसरा, चौथा ओर पांचवां स्कंच्' भी पढ़ा 
दिया गया |“ बतलाया गया क्रि प्रथु राजा ने-यज्ञ किया और 
हजारों पशु उसमें मारे गये । वे सारे जानवर नरक में इन्तजार 
कर रहे हैं. कि वह नरक में कच आवबे ओर कत्र उससे चदला ले । 
दूसरे में बतलाया गया कि जिसने जिन जानवरों का सांस खाया 
है वे भी इसी. प्रतीक्षा में हैं कब अवसर मिले और कब हम 
उसका मांख खाबें। पांचवें स्कथ में ऋषभदेवजी का जिक्र चलता 
है। वे ऋषीशर ओर तपस्ती हुए ढें। उनका रूप इतना सुन्दर 


था कि उन्हें देखकर स्त्रियां मोद्वित दी जाती थीं। किन्तु बे पूर्ण 
ब्रह्मचारी ओर महान्‌ योगी हो गये थे । 


आठवें, नोवें ओर 'दसवें स्कंध में ऋष्णजी की लींला का 
घन है । ग्यारहवें स्कथ में बतलाया गया है कि यदि लकड़ी की 
पुतली हो तो भी ब्रह्मचारी-साधु हाथ या पैर से उसका स्पर्श न 
करे। फिर साज्षात् स्त्री का स्‍्पश तो कर ही कैसे सकता है ? 
चास्तव सें असली त्र्मचारी स्त्री को छू भी नहीं सकवा-उसे छूत़े 
का अधिकार नहीं है | 
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भाइयो ! और सब बातें उत्तेनी कठिन नहीं हैं, जितना 
कठिन बह्मचये का पालन करना है । लोग मूछें मरोड़ते हैं लेकिन 
त्रह्मचये के बिना सब उखड़ जाएंगी । ओरते बड़े-बड़े 'सिंहों” को 
मच्छर सरीखा वना देंती हैं । ओर जेसे मदारी बन्दर को नचाता 
है उसी प्रकार वे पुरुष को नचाती हे । ,स्त्रियों के आगे पुरुष 
क्रीतदास बन जाता है। ॥ 


महात्मा उस लड़की को पढ़ा रहे हैं| - लड़की की जवानी 
गुलाब के फूल की तरह फूलती-खिलती जा रही है । पढ़ाते-पढ़ाते 
मंहात्माजी के चित्त में फितुर आ गया। . 


यंह छरत की तो -दिखती भोली भाली, 
डुंसने में हैगी पक्की. नागिन काली | 
हंप-हंस के रिक्लावे लंगा हाथ के ताली, 
पड़े इसके जाल में पढ़े-लिखे कई आली। 
नहीं इंसके विष की दवा हुए कब चेना, 
मत पड़ तिरिया के फंद मान-ले ऋहना | 
स्त्री दिखने मे तो इतनी भोली-भाली दीखती है कि जेसे 


इसे पैसे गिनता भी नहीं आता; सगर-यों समेको तो वह काली 
नागिन के समान है। उसके जहर की कोई दवां नहीं है | 


बहने यह न सममें , हम नारी-जाति को छ्ृणा से देखते 
हैं और उत्तका अपमान करते हैं। नहीं, हमें-स्त्रियों या पुरुषों से 
क्या लेना-देना है ? हमारे-लिए सभी मनुष्य, यहां तक कि समस्त 
प्राणी समान हैं अर्थात्‌ हमें किसी पर राग या हो प नहीं है ।'यहां 
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स्त्री जाति से पुरुषों को बचने के लिए जो उपदेश दिया जाता है, 
वह केन्ल्न च्रह्मचये की रक्षा के पवित्र उह् श्य से ही दिया गया है । 
जो बात पुरुषों से स्लियों के सबंध में कही गई हैं, चद्दी वात ख्रियों 
से भी पुरुषों के सवंध में कहता हूँ । ख्ली अगर ऋह्मचारी पुरुष के 
ल्षिए बिष के समान है तों त्रह्मचारिणी स्ी के लिए पुरुष भी विंप 
के ही समान है| द्लियों को पुरुषों के सान्निध्य-संसगे से बचना 
घाहिए ओर ब्रह्मचये पालने के लिए पुरुषों को जो नियम बतलाये 
गये हैं, वे स्त्रियों के लिए मी समझना चादिए | आशय यह है कि 
पुरुष भी कम माया नहीं है । हम तो दोनों के खरे खरे गीत गाते' 
हैं । हमें घूस लेनी नहीं है, पेसे लेने नहीं है कि किसी की खुशा- 
मद करके व्याख्यान दे । 


तो नियत में खराबी आ जाने पर कभी संहात्मा उस 
लड़की के मुख की ओर देखते और कभी किन्हीं दूसरे अगोपांगी 
पंर नजर डालते थे । उस ज्लड़ुकी का पिंता उन्त दिनों परदेश गया 
था | मोका देख कर महात्मा बोले-आज जरा मेरे पर तो दबा दो । 


महात्मा के यह शब्द झुनते ही लड़की समझ गई कि 
महात्मा के चित्त में विकार उत्पन्न हो गया है |. उसने कहा-- 
आज मेरे घंर पर काम ज्यादा हे ओर मुझे जल्दी बुलाया है । 
आज नहीं महात्माजी, कन्न आपके पैर अवश्य दबा वूं गी। 


भाइयो ! दोलों मे से अगर एक भी इृढ़ हो तो कास नहीं 
बिगंडृता है जब दोनों एक- माजलने के द्वो जाते दें तब सर्वबेनाश 
होने मे कोई कसर नहीं रहती | लड़की का मन मजबूत थो तो 
उसके शीत की रक्षा हों गई। बह अपने घर लौट गई । उसनें 
सोचा--मद्दात्माजी ने मुझे ज्ञान दिया है तो मेरा कत्तेव्य है कि 
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में भी महात्माजी को इस अवसर पर कुछ ज्ञान देकर इनके चित्त 
को स्वच्छ करु | यह सोचकर उसने एक उपाय खोज लिया | 
दूसरा दिन हुआ। पांच हजार की कीमत का-एक लाल 
लेकर वह महात्मा के पास पहुँची । महात्मा ने कहा -आ, बैठ 
जा फिर उसे पाठ पढ़ाया। इसके वाद महात्मा से वह कहने 
लगी--महात्माजी में एक लाल लेकर आई हूँ। इसकी कीमत 
बाजार में पूछ आइए। 


सहात्मा ने लाल द्वाथ में ले लिया शोर सो वा -- यह छोकरी 
बड़ी होशियार मालूस होती है। मेरे साथ आने के लिए यह तो 
घन भी लाने नगी । 


महात्मा बाजार में एक जोहरी की दुकान पर गये । 
जौहरी ने आदर के साथ उन्हें गांदी पर ब्रिठल्लाया | तब महात्मा 
न्ते डिबिया में से वह लाल वाहर निकाला ओर जोहरी के हाथ 
में देकर कदह्दा--इसकी कीसत क़्या होगी, जरा बतलाइए तो । 
जोहरी ने लाल को भत्नी भांति देखकर कहा--इसकी कीमत 
पाँच हजार हे ! हि 


महात्मा बोले--ठीक है । में कल्त फिर आपके पास आऊंगा। 
दूसरे दिन जब लड़की पढ़ने आई तो महात्मा ने कहा-- 
जोहरी ने इस लाल का मूल्य पाँच हजार बतलाया है । 


लड़की ने लाल ले लिया। उसने कंडे जल्ाये और लाल 
उसमें डाल दिया। आग में पड़ कर चह्द ज्ञाल काला पड़ गया। 
फिर उसने महात्माजी को वह लाल देकर कहा--अब इसे वेच 
डालिए ओर जो मूल्य उपजे वह लेते आइए | 
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“महात्मा फिर उसी जोदरी के पास पहुँचे। उन्होंने लाल 
देकर उससे कद्ठा--इसे ले लीजिए ओर रुपये दे दीजिए । 


ल्ञाल को देख कर जोहदरी बोला-क्या मुझे धोखा देने 
आये हो ! 


.भहात्माजी जौहरी का आशय समझ नहीं सके | बोले -- 
श्ररे भाई, यह तो वही लाल है, जो कल्न तुमने देखा था । 


जोहरी ने कहा--चुपचाप चल दो, नहीं तो-पुलिस के 
हवाले कर दिये जाओगे । 


महात्मा अपना सा मुह लेकर वापिस लौट आये । अपने 
ठिकाने पंहुंच कर लड़की से कहने लगे-मूर्खे ! तुके इतनी भी 
अक्लं नहीं है ? आग लगने से ल्ञाल खाक हो गया | अब यह 
कानी कोड़ी का भी नहीं रहा | तू ने पॉच हजार पर पानी फेर 
दिया ! | 


लड़की घीमी-सी मुस्किराहट के साथ धोली-महात्माजी 
इतने दिनों तक आप मेरे गुरु थे। अंब मैं आपकी गुराणी बनती 
हूँ। देखिएं, यह लाल पांच हजार में मिल सकता है, मगर त्रह्मचये 
करोड़ रुपया खचे करने पर भी नहीं मिल्न सकता | आपको पांच 
'हजार के लाल की जितनी चिन्ता है, उतनी अनमोल लाल की 
अर्थात ब्रह्मचयें की भी चिन्ता है या नहीं ? जेसे आग के , स्पशे 
से लाल खेंराब हो गंया-उसकी कोई कीमती नहीं रही, इसी प्रकार 
स्‍त्री के स्पशे से आप भी खराब हो जाएँगे । आपके त्रह्मचय का 
कया मूल्य रह जायगा ? आपने ही तो मुमे पढ़ाया था कि अह्म- 
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चारी लकड़ी की पुतली का भी स्पर्श न करे । फिर आप ही मुझ 
से पेर दबवाना चाहते हे 


' किसी आदमी ने हजारों रुपये खर्च करके बगीचा लगांया। 
उसमें तरह-तरह के सुन्दर और सुगंध वाले फूल लगाये। जब 
फूल खिले तो बह गाड़ी भर कर लेजाने लगा । लोगों ने उससे 
पूछा-भाई इतने फूल कहां लेजा रहे हो ” उसने उत्तर दिया- 
इनका इत्र निकालेगा | तब लोगों ने पूछा-इन्च का क्‍या करोगे ? 
उसने कंहा-इत्र का शहर की गठरों में डालूगा खुराबू के लिए । 


लड़की कहती हे - महात्माजी | क्या आप इस सूखे 
सनुष्य को विवेकबान्‌ सममेगे जो बहुमूल्य इत्र को गठरों में डाल 
देना चाहता हे-? क्या आप ऐसा ही करने के- लिए उद्यत' नहीं 
हुए हैं ? मनुष्य जन्म ओर त्रह्मचयें अनमोल रत्न हैँ। उन्हें यो 
लुठा देना मूर्खेता की पराकाष्ठा है। सहात्मन्‌ ! में आपसे यह 
आशा नहीं रखती । ' 


लड़की की करारी फटकार मुन कर सद्दात्मा की अकक्‍्ल 
ठिकाने आ गई। उन्होंने-कह्ा-सचसुच आज से तू मेरी शुरुणी 
हुई ! में ने शास्त्रों की अवद्ठेलना की, स्त्री के पास बेठा, स्त्री के 
साथ सस्पर्क बढ़ाया, उसी का यह फल्ल है। आज से मैं फिर 
अपने नियर्मो पर दृढ़ होता हूँ । तुम्हारा जीवन सुधारने के लिए 
द्वी तुम्ददारे पिता ने तुम्हें मेरे पास भेजा था। में सममता हूँ, 
उत्तकी इच्छा पूण हो गई-है। तुम्हें ज्ञान हो गया है.। अब तुम्हारा 
जीवन शान्तिपूेंक व्यतीत होगा । जाओ, अपने घर चली जाओ 
ओर अप्रने उच्च तथा उज्ज्व्त चरित्र .से नारी, जाति के ,समक्ष 
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आदर्श, उपस्थित करो ओर तिधवा बहिनों को पवित्न रास्ता 
दिखलाओ । मुझे; अपनी साधना में फिर जुठने दो । ।, 


. लड़की महात्माजी को प्रणाम करके अपने घर चली 
आई | महात्माजी अपना डेरा उठा कर दुसरे गांव के लिए रवाना 


हो गये । जो ठोकरं खाकर भी छुधर जाता है, .बह भी प्रशसनीय 
समझा जाता है | ही 


इसी आशय की एक कथा अपने यहां आगमों में आई 
है। श्री राजीमती को देख कर रथनेमि का चित्त विकार युक्त 
हो गया था + एकान्त गुफा थी । वहां तीसरा कोई व्यक्ति मौजूद 
नहीं था। रथनेमि ने जब राजीमती से भोग भोगने की अभ्यर्थता 
की तो उन्होंने वड़े ही कड़े शब्दों में उसे फटकार बतलाई ! कद्दा- 


धिरत्थु तेउजसोकामी, सेय॑ ते मरणं भवे। 


अरे अपयश की कामना करने दाले ! तुम्हें घिछ्कार है ! 
साधुता की गतिज्ञा लेकर, राजसी भोगोपभोगों को त्याग कर फिर 
जूठन' चादने की अपेक्षा तो मोत का आलिगन कर लेना ही 
श्रेयस्कर है । 


- इन दृढ़ता से परिपूर्ण शब्दों को सुनकर रथनेमि का चित्त 
ठिकाने आ गया था। कट 


यह दृष्टान्त इस बात पर दिया गया था कि ख्री ओर 
पुरुष को साथ-साथ या पास-पास नहीं रहना चाहिए । 

(४ ) ब्रह्मचये की रक्षा के लिए चोथा नियम यह है कि 

ज्रह्मचारी पुरुष, स्त्री के अंगोपांगों का अवलोकन न करे। कोई 
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कह सकता है कि विकार तो चित्त में होता है, आंखों में नहीं 
फिर स्त्री के अगोपांगों को अगर देख भी लिया जाय तो क्‍या 
हानि है ? इस शंका का समाधान यह है कि जेसे सूर्य की तरफ 
बार-वार देखने से आंखों की शक्ति का नाश होता है, उसी 
प्रकार स्त्रियों के अंगोपांगों को देखने से ्रह्मचारी पुरुष के अह्म- 
प्वये का विनाश होता है | इसी विषय में शास्त्र का आदेश 
कदाचित्‌ अचानक स्त्री की तरफ दृष्टि चली जाय तो फौरन हटा 
लेनी चाहिए। यथा-- 


भक्खरं पिच दट॒ठ॒णं दिद्ठि पडिसमाहरे | 


जैसे चमकते हुए सूथ की तरफ दृष्टि जाती है. तो फौरन 
हटा ली जाती है, उसी प्रकार स्त्री की ओर से भी दंष्टि फेर लेनी 
पाहिए | 


(४ ) ब्रह्मचये-पाल्नन की पांचवीं भर्यादा यह है कि त्रह्म- 
चारी पुरुष दाटी, दीवाल या पर्दे के पीछे सोते हुए, विज्लासमय 
चेष्टाएं करते हुए, या हँसी करते हुए पति-पत्नी के समीप न ठह्टरे 
ओर न उनके शब्द ही सुने । उनके शब्द या हँसी-मजाक- की 
बातें सुनने से मन में विकार उत्पन्न होने की पूरी सभावना रहती 
है । जेंसे भमेघ की गजेना सुनने से मोर बोलने लगता- है, उसी 
प्रकार काम-विकार संबंधी बाते सुनने से विकार जाग्रत होता है । 


(६ ) छठा, नियम यह है कि ब्रह्मचारी, त्रह्मचये धारण 
करने से पहले की भोगोपभोग-भोगने सम्बन्धी वातों का स्मरण 
न करे । पहले की कार्म-चेष्टाओं का स्मरण करने से विकारभाव 
जागृत हो जाता है । है 


बज 


ब्रह्मचये ] ह [ ररे_ 


” -। दो झुसाफिर यात्रा करने के लिए निकले ओर, रास्ते में 
किसी बुढिया के घर ठहरे! बुढ़िया ने प्रातःकात् उन्हें छाछ 


; पिल्लाई और वे रवाना हो गये । बाद में बुढ़िया ने जब छाछ का 


बत्तेत खाली किया तो उसमें से मरा साँप निक्रला। बुढ़िया 
बहुत पछताने लगी.। उसने सोचा--हाय उत्त चेचारे मुखाफिरों 
का क्या हाल हुआ होगा ? 
करीब छह महीने में वे मुसाफि' वापिस लोठे और 

उसी बुढ़िया के घर ठहरे | उन्होंने आकर कहा--मा जी, आशी- 
वांद दो | हम लोग घन कमा कर लाये हैं। तब बुढ़िया बोली 
अरे वेटा ! तुम्हें जीवित अवस्था में देख कर म॒मे बहुत प्रसन्नता 
है। में ने, तुम्हें जो छाछ पिलाई थी, उसमे साँप का जहर मिला 
हुआ था। बुढ़िया की 'बात- सुनते द्वी दोनों मुसाफिरं बेहोश हो 
गये ओर थोड़ी देंर में दोनों के प्राश-पखेरु $ड गाये । 


अतएव ज्रह्मचारी को, खत्री के साथ की हुई प्रवृत्ति का स्म- 
रण नहीं करना चाहिए । ' 


(.७ ) ब्रह्मचयें-पालन, का सातवां नियम है--गरिष्ठ, 
तामसिक, विकारव्धेक भोजन-पान न करता। कदाचित्‌ ऐसा 
भोजन करना श्रनिवायें हो जाय तो उसके प्रभाव को कंम करने 
के लिए यथा-योग्य उपवास करना चाहिए । वास-वार ऐसा 
भोजन करने से ब्रह्मचर्य भंग हो जाता है. और तुम भी नरक का 
रास्ता पकड़ोगे । 


*. जो गृहस्थ रुखा-सूखा भोजन करते हैं, उनका भी चित्त 
ठिकाने नहीं रहता, ऐसी स्थिति मे अगर साधु अ्रतिदिन गरिष्ठ 
साल-मसाले खाएंगा वो उसकी साधुता ठिकाने लगते में क्या 
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कसर रह जाएगी ? किसी आदसी को त्रिदोष की बीमारी हो 
जाय ओर फिर उसे मिश्री तथा दूध पिला (दिया जाय तो बह 
नीलाम ही बोल जायगा--मर जायगा इसी प्रकार जो रोज साल 
खायगा बह त्रह्मचय से च्युत हो जायगा। : 


(८) ब्रह्मचारी के ' लिए आठवाँ परहेज यह बतल्ाया 
गया है कि रूखा-सूखा भोजन भी परिसाण से अधिक नहीं खाना 
चाहिए। सेर की हंडिया में सवा सेर भर दिया जाय तो फूटे 
बिता नहीं रहेगी । 


(६ ) नौबीं मयादा यह है कि ब्रह्मचारी को तेल-फुलेल, 
इत्र आदि नहीं लगाना चाहिए । उसे चमक-दमक बढ़ाने के लिए 
पाउडर आदि का उपयोग नहीं करना चाहिए, चटकील्े-भड़कीले 
बस्र भी नहीं पहनना चाहि०। पूर्णों ब्रह्मचारी के लिए स्नान 
करना भी वर्जित दे । उसके तो प्रतिदिन ब्रह्मचये का ही स्नान हो 
रहा है । यद्दी उसकी शुचिता है । क्रहा है-- -. .- -, 


अशुचि। करुणाहीनों, अशुचितनित्यमेंथुन 
अशुचि) परापवादी च, अंशुचि)- पर निद्रकः ॥ 


जिसके अन्त.करण में करुणा का अभाव है वह अप 
वित्र है और उसका नरक छूटने वाला नहीं है | जो नित्यप्रति 
मैथुन का सेवन करता है, बह भी शुद्ध नहीं है । दूसरों को झूठा 
दोष लगाने वाला और पराई लिन्‍्दा करने वाला भी अशुचि है । 
ऐसे लोग चाहे दिन में दस बारः स्तान करें और घड़े के घड़े 
अपने शरी९ पर ढोर ले, फिर भी वे कभी शुद्ध नहीं होते । : 


्रक्नचर्य ] 3. हर [ २४ 


इस कथन से यह भी आशर्य निकलता है कि जिसके 
हंदय में दया है, जो ऋह्मचारी है ओर परनिन्दी का त्यागी है 
चंह भले ही जल से स्त्ो्न न करता हो फिर भी वेंह संदेव 
पवित्र है। - 


।. इन सो. नियर्सों को जैन पंरिसाषा सें 'नवबांड” कहते हैं। 
जेसे खेत की रक्षा के लिए बाड़ की आवश्यकता होती है, उसी 
प्रकार ब्रह्मचये की रक्षा के ज्ञिए इन नो बातों की आवश्यकता है । 
यह नो बाढ़ न्रह्मरचये की रक्षा में बहुत सहायक ढोतें हैं। शास्त्र में 
कहा हे+- 

आंलओ स्थीजणाइएणों, थीकदा य मंणीरमा | 

संथवो चेंच नारीणं, .तासि हदियदंरिसरा ॥ 

कूहयं, रुइईंयं गीयं, हासा झुत्ता सियांणिं य। 

बंणीयं भत्तपार्ण च,' अइमायं पीणंभोयर्ण ॥ 
. गचर्भूसंणसिट्ठ  च, -कामभोगा ये दुज़जया। 
नरस्सत्तग॒वसिंस्स, ,विसं तालंउडं जहा ॥ 


ु 


इन गाथाओं का आशय बढ़ी है, जो पहले कहा जा चुका 
है (विशेषता की बात यह है कि जिन- चीजों का त्याग करना 
अआविश्यक बंतलायां गया है, उन्हें शास्त्रकार ओत्मा की, गर्वेषणा 
करने वाले त्रेंहमचये पुरुष के लिए तालंपुटठ नामक ' भयानक विप 
के समान बंतलाते हैं । 


सारांश यह है कि अनादिकाल से आत्मा में जागी हुई 
कामभोंग की सावनी ओर वासना को निर्मूल करेना कोई साधां- 
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रण वात नहीं है। उस वासना को पूरी तरह जीतने के लिए बहुत 
सावधानी रखनी पड़ती है। खान पान ओर रहन-सद्दन सम्बन्धी 
बातों पर पूरा अंकुश रक्खे बिना त्रह्मचये की साधना नहीं होती | 
अतएव श्रह्मचारी पुरुष को नाच, गीत, शरीर की सजाबट 
अश्लील वातों का क्चण आदि-आदि कामोत्तेजक बातों से स्देव 
बचते रहना चाहिए । खास तौर से स्त्रियों के संसमे से दूर रहना 
चाहिए। शास्त्र में फहा है-- 


जहा कुक्कुडपोअस्प, निच्च॑ कुललओ भर | 
एवं खु बंभयारिस्प्त, इत्थीविर्गहओ भय ॥ 
+- +- हम 
हत्थपायपडिच्छित्त' कन्ननासविगप्पिअं | 
अवि वाससयं नारिं, बंभयारी विवज्जए ॥ 


जैसे भुर्गी के बच्चे को सदेव विल्लाव से भय बना रहता है, 
उसी प्रकार स्त्री के शरीर से ब्रह्मचारी को निरन्तर भय रहता है, 
हे हल इस कारण जिसके द्वाथ ओर पेर कटे हुए हों, कान और 
नाक कटी हुई हो ओर जो सौ बे की बुढ़िया हो, ऐसी स्त्री से 
भी ब्रह्मचारी दूर ही रहे । 


गृहस्थो ! यह मत समझो कित्रह्मचर्य सस्वन्धी यह विधान 
सारे के सारे साधुओं के लिए ही हैं। यह साधुओं के लिए तो हैं. 
ही, पर एक सीमा तक गृहस्थों के लिए भी हैं सांधु स्त्री मात्र के 
त्यागी हैं तो ग्रहस्थ आवक भी परस्त्री का त्यागी होता है, अत- 
एव परस्त्री के सम्बन्ध उसे सी इन मर्यादाओं का पालन. करना 
चाहिए। उसे परस्त्री के साथ एकान्त में रहना नहीं चाहिए, 
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अधिक सम्पर्क भी नहीं बढ़ाना चाहिए। अगर 'शआ्रावक अपनी 
मर्यादा का लंघन करता है तो वह भी अपने धर्म से पतित होता है । 


इसी प्रकार ब्रह्मचारिणी स्त्री को भी पुरुप की भांतिद्दी 
सत्र नियमों का पालन करना चाहिए । बद्चलन ओरत को 
राक्लसी की उपसा दी गई हे । उसके दोनों स्तन दो फोड़े हैं। जो 
ऐसी स्त्रियों के फदे में फस जाता है, उसकी बड़ी दुदेशा हो जाती 
है | आरभ में वे अपनी मोहक चेष्टाओं द्वारा पुरुष को अपनी 
ओर आक्ृष्ट करती हैं ओर जब पुरुष उनके चगुल में फंस जाता 
है तो फिर उससे गुलाम जैसा व्यवद्दार करती है । ऐसे पुरुष के 
लिए जीवन 'भारभूत हो जाता हे । 


फिर भगवान्‌ फर्माते हें--भीतसम ! विषयवासना आत्मा 
को मलिन बनाने वाली है और ,जिसके मन में विषयवासना ने 
घर कर रक़खा हे, उसे निरंजन-निराकार पद प्राप्त नहीं हो सकता। 
वह धर्म की आराधना करने मे उत्साहहीन हो जाता है । 


बहुत-से लोग एक पत्नी के मर जाने पर दूसरा विवाह 
करते हैं ओर वे अपनी उम्र का भी खयाल नहीं करते। ऐसे 
बिषयलोलुप लोग जगत में उपद्यास के पात्र बनते हैं। उन्हें 
अपनी आंखों भें सुरमा ऑजना पड़ता है और बालों मे खिजाब 
लगाना पड़ता है । उनकी दशा बड़ी दयनीय होती है । बह वृद्धा- 
बस्था में भी भजन करना भूल जाता हूँ । 


' भगवान ने फरमाया है कि कामभोग शल्य के समान हैं । 
जैसे शरीर के भीतर चुभा हुआ शूल सार्मिक वेदना पहुँचाता है, 
उसी प्रकार यह' कामभोग भी आत्मा को गहरी वेदना पहुंचाने 
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वाले हैं। कामभोग विष से री श्धिक विषम हैं । विष की बात 
की जाय, विष को हाथ मे लिया जाय, आंखों से देखा जाय या 
विप संबंधी बात कानों से सुनी जाय तो विष हाति नहीं पहुँचाता, 
लेकिन कामसोगों का विप इतना तीजत्र होता है कि उन्की वात 

कहने-सुनने से, स्मरण करने और देखने से भी अपना प्रभाव 
डाले विना नहीं रहता। फिर और-ओर बिषों का अभाव तो 
अधिक से अधिक वतेमान “जीवन को ह्वी प्रभावित करता है. 
मगर भोगों का विष जन्म-जन्मान्तर तक आत्मा को श्रभावित 
करता है । 


तीतिकार कहते दँ-'भोगा न भुक्ता वचमेव सुक्ता.] 
अथात्‌ वास्तव में सनुष्य भोग नहीं भोगते, बरच्‌ भोग ही मनुष्य 
को भोगते हैं। विचार करना चाहिए कि इन कामभोग मे क्‍या 
आनन्द है ? जिन कामभोगों का फले दारुण वेदना हो, उनका 
भोगना किस प्रकार आनन्दप्रद माता जा'सकता है ! अमवेशं 
कदाचित्‌ उन्हें 'खुखदायक भी समान लिया जाय तो भी वे ज्ञण 
भर ही खुखदायक होते हैं। श्रमचश कहने का अभिप्राय यह है 
कि विषयभोगों से मिलने वाला खुख वास्तव में सुख नहीं खुखा- 
भास है। सच्चा सुख तो ठप्ति में हैं ओर विषयभोगों का खबेथा 
त्याग करके एकान्त निराकुल् अवस्था में द्वी ठ॒प्ति हो सकती है । 
अतणएव भोगजन्य खुख को खुख सममता कोरा भ्रम है, ठु;खों को 
निमन्त्रण देना हे । 


कामलोलुप पुरुष परलोक में दु.खों के पात्र बनते हैं | पर 
साधारण मनुष्य उन ढु.,खों की कल्पना नहीं कर सकता । लेकिन 
उन्हें भी इसी लोक में, इसो जीवन में, ह्ोले-वाले दारुण परि- 


ते 
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शाम का तो विचार करना जवाहिए। खुजाक और गर्मी जेपे 
भयानक दु.खो के शिकार वही : लोग होते हैं जो भोगल्ोलुप हैं । 
ऐसे लोग अपने आपको कोसते हुए अत्यन्त ढु.ख भोगते हैं । 
वे अपनी करतूतों के लिए पछताते हैं, जब अग सढ़ने लगते हैं तो 
वेदना से व्याकुल होते हैं ओर अपने परिवार वालों को भी परे: 
शान॑ करते हैं । वे फकीरों की तरह तहमत बाँघि फिरते हैं। कीई 
उनसे पूछता है--कया हो गया है ! तब वे लब्जू के कारण झूठ 


बोलते हुए कहते हैं--रू तोड़ ! अरे, यह क्‍यों नहीं कहते कि कमे- 
फोड़ हो गया है | 


भोगलोलुप लोग बाद में कितना ही पश्चांत्ाप क्‍यों न करे, 
अपने कर्मों का फल्न भुगृते;बिना छुटकारा नहीं पा सकते | अत- 
एब दे मनुष्य ! तूने अन्य सब प्राणियों से प्लिशिष्ठ बुद्धि पाई है 
तुमे विवेक भी प्राप्त है, तू अपने ' भविष्य के विषय में विचार 
कर | सोच-सममझक कर कदम उठा । फूक-फूक कर चल। आँखें 
रहते अन्ध्रा क्‍यों बनता है १ जांनवूक कर क्यों.आग में पड़ता है 
अगर तू अपने भविष्य का विच्वार नहीं कर सकता तो तेरी मनु- 
घ्यता की तेरी बुद्धि की क्‍या साथेक्रता है ? फिर किस बात में तू 
पशुओं ओर पक्षियों से बढ़कर हे ९ 

| ॥ 

भाइयो ! यह कामभोग किंपांक फल के समान हैं। कोई 
मनुष्य अ्रमवश उन फलों की तरफ चल्ना गया।' उसे भूख लग 
रही थी । चृद्द फल तोड़कर खाने लगा तो एक भील-ते कहा -- 
यह फल ज़हरीले हैं। इन्हें मत खाओ। सग्र,क्रिपाक फल का 
रग-रूप देखकर उसने एक फल सू घा तो बढ़ी खूशवू आई | फिर 
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उसे चखा तो छृप्ति मालूम हुईं। मगर बयोंदड्टी उसके विप का 
असर हुआ कि नीलाम वोल गया। 


इसी प्रकार कामम्ोग ऊपर-ऊपर से सुद्दाबने प्रतीत दोते 
हैं, मगर फल उनका भी बढ़ा ही दारुण है । इनका परित्याग कर 
देना कायरों के लिए कठिन है। शूरवीर पुरुष ही इनसे विभुख 
होकर अपनी आत्मा को निर्मेल और पवित्न बनाते हैं। जैसे गरि- 
याल बैल बीच ही में घुटने टेक देता है ओर असली नागौरी वेल 
लक्ष्य तक पहुँचे घिना नहीं रहता, इसी प्रकार कायर पुरुष क्दा- 
चित्‌ विषयभोग का त्याग भी कर देता है तो वीच ही में अपने 
त्याग को छोड़ भी देता है। 


सबतल्िया मारवाड़ का धोरी, 
तू तो पार लगा दे सोरी ॥ भ्रव ॥ 


असली ओर सच्चा मर्द ही त्रह्मचयें का पालन कर सकेगा। 
जेसे व्यापारी जद्दाज पर सवार होकर व्यापार के निमित्त समुद्र 
के परले पार जाता है, उसी अकार जो त्रह्मचये रूपी जहाज में 
बैंठेगा वह संसार रूपी समुद्र के परले पार जायगा। जेसे मन 
भर का पत्थर गले में बाँधकर डुबकी लगाने वाला पुरुष तल 
भाग में जाकर अपने प्राण गंवाता है, उसी प्रकार विषयभोगों 
की गठरी अपने सिर-पर लादने वाला मनुष्य पाताल, लोक की 
शोर ही प्रयाण करता है । 


भाइयो ! संसार में बंधत तो अनेक हैं. किन्तु विषयभोग 
के बन्धन के समान ओर कोई बंधन नहीं है । जिसने इस बंधन 
को तोड़ कर फेक दिया है, समझ लो उसने सभी बंधनों को तोड़ 
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फेंकने की तैयारी करली है। अन्य बंधनों से मुक्ति पाना उसके 
लिए सरल द्वो जाता है । अतएबं अगर आत्मा का परम कल्याण 
चाइते हो तो, विषय-वासना की जड़ को उखाड़ कर फेकने का 
प्रयत्न करो | यह वासना आत्मा को भमलिन बनाने वात्नी है। 
सगर आपने इस वासना पर विजय प्राप्त करके ब्रह्मचर्य का 
अआराधन किया तो निश्चय ही आपका इह लोक ओर परलोक 
सुधर जायगा । जज्ज्जल वत्तेसान और आभामय भविष्य आपके 
सामने चमकता रहेगा और आनन्द ही आनन्द होगा । 
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्ि विवेक क्‍ 
सापा-ंबव 
555₹2/'२ 
स्तुति।-- 


भिन्न मकुम्भगलदुज्ज्वलशो शिताक्त-- 
मुक्ताफलप्रकरभूषितभूमिभाग! । 
बद्धक्रम; क्रमगतं हरिणाधिषो 5पि, 
नाक्रामति क्रमयुगांचलसंश्रित ते | 
स्ृगवानर्‌ ऋषभदेवजी की स्तुति करते हुए आचाये महाराज 
फरमाते हैं. कि--हे सव्वेक्ष, स्बदर्शी, अनन्त शक्तिमान, 


पुरुषोत्तम, ऋषभदेव भगवन्‌ | आपकी कहां तक स्तुति की जाय ९ 
भंगवन्‌ | आपके गुण कहां तक गाये जाएँ ९ 


है महात्रभो ! आपकी महिसा अपरस्पार है। हाथियों के 
कुभस्थल का विदारण करने से गिरने वाले चसकते हुए और 
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का 





खून्-भरे मोतियों से भूमि को भूषित करने वाला अर्थात्‌ मदोन्मत्त 
हाथियों के मस्तक को विदारण करने वाज्ञा सिंद्द भी आपके 
चरणों का आश्रय लेने वाले पर आक्रमण नही करता | जिस 

रुष ने आपके पांवन पाद-पद्मों का आश्रश्र श्रहण कर लिया है, 
उसके ऊपर सिंह भी हमला नहीं करता है, भले ही वह सिद्द के 
पैरों तले क्यों न आ जाय ९ भगवदू-भक्ति के प्रताप से, भक्त 'के 
आगे सिद्द के पेर.भी बँध जाते हैं । 

. भोले लोग समभते हैं कि भक्तों पर . जब कोई सकठ 
आकर पड़ता है तब भगवान्‌ मुक्ति से दोडे आते हैं ओर अपने 
भक्त की.रक्षा करते हैं, इसमे तो सदेद्द नहीं कि भगवदुभक्तों 
की-रक्षा अवश्य होती है. मगर इसके लिए भगवान्‌ को भाग कर 
खाने की आवश्यकता नद्ठीं होती | जो लोग भगवान्‌ ,का आना 
मानते दे, वे भगधान्‌ की महिमा को कम करते है। उन्होंने 
भगवान्‌ की वास्तविक महत्ता को पहचान नहीं पाया है | अगर 
भक्त की रक्षा के लिए भगवान को संदेव भागकर आता पड़ता 
हो तो इसका अर्थे यह हुआ कि भक्त सदेव इतना निरेल् और 
धअप्रसहाय बना रहता है कि भगवान के बिना उसका काम कभी 
चल ही न्ठी सकता, अगर,यही वात है तो भगवान की भक्ति 
से कया लाभ हुआ ? ऐसी ओषध किस काम की, जिसे वर्षों तक 
सेवन करने के बाद भी अगर एक दिन सेवन न किया जाय तो 
फिर बीमारी चेत जाय॑ ? असत्ली ओपषघ वह है जो. वीमारी को 
ज़ड़ से उखाड़ कर फेंक देती है. और चाहे उसका सेवन न किया 

जाय, तो भी बीमारी नहीं पेंदां होती । इस प्रकार असली ओऑपध " 
में जितना गुण है, उतना भी गुण अगर भगवद्भक्ति मे न हो 
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तो भक्ति की महिमा ही कया रही ? भक्ति करने पर भी अगर 
भक्त मे शक्ति नहीं आती तो सानना पड़ेगा कि या तो उसकी 
भक्ति में ही त्रुटि है या जिघकी भक्ति की जा रही है, उनमें स्त्र्यं 
शक्ति नहीं है ? वास्तव में वही भक्ति सच्ची भक्ति है जिससे भक्त 
में आत्मबल प्रकट हो जाता हे ओर वह्‌ स्वयं आत्मवली होकर 
समथे बन जाता है । हे 


जैनधम का यही मन्तव्य है | वह यह नहीं कहता कि भक्तों 
की रक्ता के लिए भगवान्‌ को भाग कर भझ्ाना पड़ता है । जिनेश्वर- 
देव की भक्ति करने से भक्त की आत्मा ऐसी चलशाली और पुरुय- 
पूरित हो जाती है कि संकट चाहे कितना ही विकट क्यों न हो, 
चह्ट उस पर विजय पश्राप्त कर लेता है। जिसने प्रभु ऋषभदेव के 
चरणों की शरण गद्दी है, उसकी शक्ति सिंह की पाशविक शक्ति 
को परास्त कर देता है । ओर जो बात सगवान्‌ ऋषभदेव की भक्ति 
के विषय में हे, वद्दी बात अन्य-तीथकरों की भक्ति के विषय में भी 
सममती चाहिए | क्योंकि सभी तीथंकरों की शक्ति समान है। - 
उनमे किसी भी प्रकार की न्‍्यूनता या अधिकता नहीं है । 


अपने भक्त में अपूबे और अद्भुत शक्ति जाग्रत कर देने" 
घाले भगवान्‌ ऋषभदेव को हमारा वार-बार नमस्कार है ! 


आत्मा में अपूर्वे अलौकिक शक्ति को जगाने का उपाय 
निरन्तर जागृत रहना हे । सतत सावधान होकर जो साधक 
अपनी साधना में निम्न रहता हे, बही उस शक्ति - को प्रकट कर 
सकता है । सतत सावधान रहने का अथे यह है. कि साधक को 
कभी प्रमाद के वशीभूत नहीं होना चाहिए । ऐसा न हो कि इधर 
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से आया ओर उधर से गया। अर्थात्‌ थोड़ी देर साधना करके जो 
शक्षि ग्राप्त की, वद्द बाद में प्रमाद के वश हो कर गेंवा दी । ऐसी 
स्थिति में शक्ति का संचय नहीं होता। ऐसे साधक के विपय में 
यही बक्ति चरिताथ होती है कि अन्धी पीसे कुत्ता खाय । कोई 
अन्धी ओरत चक्‍की पीसती जाती है ओर बज्यों-ज्यों आठा चक्की 
से बाहर निकलता जाता है, त्यॉ-त्यों पास में खड़ा कुत्ता उसे 
खाता जाता है। इस प्रकार जेसे अन्धी का परिश्रम व्यर्थ जाता 
है, बेसे ही जो साधक साधना करके प्रमाद में पड़ जाता हे, 
उसकी साधना भी व्यर्थ हो जाती है। अतएवब भगवान्‌ का फर्मान 
है. कि साधक को क्षण भर के लिए भी प्रमाद नहीं करना चाहिए । 
भगवान्‌ ने कंहा है: -- 


समय॑ ग यम ! मा प्मायए | 


. .. अमाद पाँच प्रकार का हैः:--( १) मद्य (२) विपय (३) 
कंषाय (४) निद्रा ओर ( ४ ) विकथा | यह पॉचों प्रमाद जीव 
को भान-हीन बनाने वाले हैं ओर इस कारण ससार भ्रमण के 
कारण हैं। 


इनमें सब से पहले मद्रिा (मद्य ) की गणना की गई है। 
इसका कारण यह हैं कि मद्य-सेब्रन का परिणाम केसा होता है, 
यह बात समस्त जगत्‌ भें विख्यात है । चाहे कोई नागरिक हो 
या ग्रामिण हो, पढ़ा लिखा द्वो या अपढ़ हो, धर्मोपदेश झुनता 
हो या न सुनता हो, नोजवान हो या वृद्ध हो, नर दो या नारी 
हो कोई भी क्यों न हो, मद्रिपान की बुराइयों से सभी भत्ती 
भांति परिचित हैं। नित्य सद्रा पीने वाले से, जब उसके 
दिमाग पर लशा न हो ओर वह स्वस्थ हो, सदिरा फे विषय में 


डे 
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पूछा जाय तो वह उसकी बुराई किये बिना नहीं रहेगा । यद्द बात 
दूसरी है कि सदिरा मनुष्य को अपने चगुल में इस तरह फसा 

लेती है कि वह उससे छूटता चाहता हुआ भी छूट नहीं सकता । 

ब्रह उसके दढुगु णों को और उसके खोटे परिणाम को सममता 
हुआ भी उसका सेवन करता है । 

- सच पूछी तो मदिरा में जो बड़ी-बड़ी अनेक बुराइयां है, 
उनमें से यह भी उसकी एक वड़ी बुराई है। शराब पीने की आदत 
पड़ जाने पर फिर झ्ूटना बढ़ा कठिन हो जाता है। पहले तो 
सलुष्य कुसगति के फेर से पड़ कर या कुबुद्धि के वशीभूत होकर 
शोक से सद्रि को अपनाता है, फिर मदिरा उसके- सिर 'पर 
सवार द्वो जाती हे | वह बड़ी बुरी तरह बदला चुकाती है । . , - 

शराव के खंबंध में एक व्याख्यान में मै कह चुका हू 
अतएब आज बिस्तार के साथ नहीं कहनां चाहता, फिर भी इतना 
अवश्य कहता हूँ कि जिन भले आदमियों को इहकोक और पर- 
लोक न विगाड़ना हो, समाज में घृणा और नफर॑त का पात्र न 
वनना हो, धर्म से पतित न होना दो; अपने कुटुम्ब-परिवार 
वालों के लिए भारभूत और कालरूप न बनता हो, जो अपनी 
ओर अपने बाप-दादों की इब्जत-को धूल में न मिलाना चाहता 
हो, जो अपनी सम्पत्ति का स्वाहा ने करना चाहताहो और 
अपनी प्यारी सतान को सकटों के महरे गड़हे मे,न बात्ना 
चाहता हो, डसे सदिरापान से सदैव दूर--बहुत दूर ही रहना 
चाहिए। जो मेनुष्य।-मोरियों में पड़ा-पड़ा दुलिया का तिरस्कार 
ओइने से बचाना चाहता है और अपने जीवन को सर्वनाश से 


वचना चाहता हे, उसे सदिरापान की बुरी आदत को, शुरु द्वी 
नही करना चाहिए। 
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भाइयों ! मदिरा कभी काम में सत लो, नहीं तो चेतनजी ! 
मुम हार जाओगे और पाप कर्म जीत जाएँगे। देखो, ठाकुरजी 
के अन्नकूट से नशैली चीजें नही चढ़ती । नाथद्वारे में £६ भोग 
नाथजी को चढ़ाये जाते हैं सगर उसमें मद्रा नहीं होती । 
फिर न जाने क्‍यों और केसे उनके भगत लोग मद्रि का सेवन 


हे 


करने लगे ९ ' न्‍ 


दूसरा प्रसाद विषय हैं। पांच इन्द्रियों के विषय में जो 
आसक्त हो जाता है, पद भी अपने द्वित-अद्वित को भूल जाता 
है ओर आसक्ति के कारण ऐसे कम कर बेंठता है कि जिनसे 
कभी-कभी प्राण ' चले जाने “की नोवत आजाती है। अतणब 
इन्द्रियों पर कावू रक्खो । इन्द्रियों पर कावू रखने का अथे यह 
नहीं हे कि कानों से-सुनना वन्द करलो, आँखों से देखना बन्द 

: कर दो; आंखें फोड़ लो या उत्त पर पट्टी बांधे फिरो, नाक से 
सू घत्ना बन्द कर दो, जीम से स्वाद लेना छोड़ दोऔर स्प्शनेन्द्रिय 
से किसी चीज की छूना त्याग दो | नहीं शास्त्रकारों का आशय 
यह नहीं है । ऐसा करने. से जीवन-निबोह नहीं हो सकता। 
इन्द्रियों पर काबू रखने का अथ यह है कि मनोज्ञ अर्थात्‌ रुचिकेर 
समझे जाने' वाले पदार्थों पर राग मत करो ओर अमनोज्ञ अर्थात 
अरुचिकर, समझी जाती वस्तुओं पर छ्वेष भाव घारण मत करो। 
इन्द्रियां स्वाभाविक रूप से अपने अपने विषयों को तो ग्रहण 
करती द्वी ?हेगी । दूसरे को-बोला हुआ शब्द कानों मे पढ़े बिना 
नहीं रहता-झर सासने आई हुई वस्तु भरी नजर ,आएगी ह्वी। 
इसी प्रकार अन्य इन्द्रियां अपना-अपना काम करती रहेगी। 
उनके काम करते रहने से ही तुम्हारा कोई अनिष्ट नहीं होगा। 

, अनिष्ट तब द्वोगा जब तुम उन विपयों में से किसी पर राग करोगे 
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ओर किसी पर ढेप करोगे। इसके विरुद्ध अगर तुमने अपने को 
दी जाने वाली गातलियों को ओर अपनी की जाने वाल्ी प्रशंसा 
को समभाव से ग्रहण किया, किसी प्रकार का हपे या विषाद ने 
माना तो कर्मेबंध नहीं होगा । अतएब भाइयो ! इन्द्रियों के विषयों 


में समभाव को जागृत करने का अभ्यास करो। वास्तव में तो 


मनोवृत्ति ही मुख्य रूप से कर्मबन्ध का कारण है। समभाव 
घारण करने से तुम इसी जीवन में अपूबे शान्ति प्राप्त कर 
सकोगे | संसार के प्राणियों को सताने वाले दु खों से सफलता 
पूर्वेक बचने के लिए समभाव अद्भुत उपाय है। समभाव धोरण 
किये विना जीवन में कभी स्थायी सुख ओर संतोष नहीं मिल 
सकता। 


तीसरा प्रमाद कषाय है जेसे मद्रि क्रा असर होने पर 
प्राणी वेभान हो जाता है, उसी प्रकार कषाय का आवेश होने पर 
भी प्राणी अपने आपको भूल जाता है। उसे अपना भल्ता-बुरा 
भी नहीं सूकता ओर ऐसे-ऐसे काम कर गुजरता है कि उसे सदेव 
पछताना पड़ता है । कभी-कभी तो कषाय के आवेश में आया 
मनुष्य अपने या दूसरों के आण का श्राइकसी बन जाता है। 
इस तथ्य की सममभने के लिए शास्त्रों के अमाणों की कोई आवश्य- 
वता नहीं है । अतिदिन ससार में, अरे तुम्हारे पड़ोस में ही,-ऐलथी 
घटनाएँ घटती हैं. 


कपाय के मुख्य चार भेद हैँ- क्रोध, मान, माया, लोभ । 
क्रोध के आवेश में मनुष्य अंधा हो जाता है । वह पागलर्पन की 
स्थिति में पहुँच जाता है । उसका मस्तिष्क शून्य हो जाता है। 
ऐसी स्थिति में द्वी कोई-कोई आत्मघात तक कर लेता है। अतएंव 
क्रोध बड़ा ही भयंकर शत्रु है 


हैँ 
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समान या अभिमान के वशीभूत हुआ प्राणी भी क्या-क्या 
अनथ नहीं कर डालता ? वह माननीय जनों का अपमान करता 
है, बिनय को तिलांजल्लि दे देता है उचित-अजुचित का भेद नहीं 
करता, अपने आपको सब्र कुछ समझता है और दूसरों को कुछ 
भी नहीं समझता । पर वह यह नहीं सोचता कि दूसरों की मेरे 
विषय में क्‍्या.सम्मत्ति है ? अहकारी मनुष्य अपने आपको चाहे 
हिमालय से भी वड़ा सममे, मगर दूसरे लोग उसे तुच्छ या छुद्र- 
द्वी समभते हैं. | अहंकारी आदमी आदर चाहता है किन्तु उसे घृणा. 
मिलती है | आदर तो विनयवान्‌ को प्राप्त होता है। _ ही 
मायाचार घोर पाप-वंध का मूल है। मायाचार करने 
“बाले प्राणी तियंचगति के पात्र होने हैं। अर्थात्‌ उन्हें पशुओं और 
पक्षियाँ की योनि में जन्म लेना पड़ता है । सायाचारी की बात पर 
क्रिसी को विश्वास नहीं होता। मायावी मनुष्य छत्न-कपट करके 
दूसरों के लिए जाल बुनता है, मगर अन्तत:ः वह स्त्रयं ही अपने 
चुने जाल में फेंसता हे ! | 
'ज्विभ पाप का बाप बखाना ! वास्तव में लोभ समस्त 
पापों का जनक द्वै। संसार में कौन-खा ऐसा पाप है जिसे लोभी 
-न कर-सकता हो १ लोभी - हत्या भी कर बत्रता है, भूठ बोलता 
है, चोरी करता है, कुकर्म का सेवन करता है ओर परिप्रह को 
बढ़ाता जाता है। अतएबत्र जिसे पापों से अपनी आत्मा की रक्षा 
करना हो, उसे सब से पहले लोभ का त्याग करना चाहिए । ल्ोभी - 
सनुष्य सुख का स्वाद लेना नहीं जानता | वह दुःखों को भोगने 
ओर पापों क्ा उपाजेन करने के लिए ही जीवित रहता है। 
बिचारा लोभी पराये. खुख़ के लिए दु.खों को सहन करंता है । 
एक कवि ने ठीक ही कहा है-- हा 
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यद्दुर्गामटवीमटन्ति विकर्ट क्रामन्ति देशान्तरम्‌ , 
गाहनते गहने समृद्रम्थनक्लेशं कृषि कुत्ते । 
सेवन्ते. कृपणं पति - गदबटासंघडद:संचर 
सपन्ति प्रधन॑ धनान्धितधियस्तल्लो मविस्फूर्नितम्‌ | 


ज्ञोभ के वशीभूत होकर मनुष्य क्या क्‍या नहीं करता है ? 
बहुत-से लोग भयानक और दुर्गेम अटबी मे भटकते फिरते हैं; 
बहुत-से स्वदेश को त्याग कर परदेश में सारे-मारे फिरते हूं कोई 
समुद्र का सथन करते हैं. कोई रात-दिन पसीना वहाकर खेती 
करते हैं, कोई कंजूस स्वामी की सेवा करते दूँ, कोई भयकर रूत्राम 
भे अपने प्राणों को कौक देते हँ ! यह सब लोभ की ही करामात है। 


- ल्ञोभ के विपय में एक विद्वान्‌ ने कितनी सही बात कह्दी है: 


लोभाविष्टो नरो बिच, बीक्षते न स चापदस्‌ | 
दुःध॑ पश्यति मार्नारों न वथा लमुडाइतिस ॥ 


विल्लाव की तिगाह दूध पर ही रहती है । बह यह नहीं 
देखता कि दध पीने जाएँगे तो कमर पर लाठी का प्रह्यर होगा। 
इसी प्रकार लोभी पुरुष केबल धन को देखता है, उस घन के पीछे 
क्रेसी-केंसी मुंसीबर्ते छिऐी हुई हैं, यह उसे दिखाई नहीं देता। 
लोभ उसकी आँखों को अन्धा वना देता है | 


भाइयों ! यह लोभ महान्‌ असाद है| इस ग्रमाद के चश 
हीकर सनुष्य विवेक को भूल जाता है और कोई भी अकत्तेठ्य करे 
करने से नहीं चूकता। 
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मातरं पितर॑ पुत्र, भ्रातरं वा सुहत्तमस्‌ | 
लोभाविष्टो नरो हन्वि, स्वामिनं वा सदोदरस्‌ || ' 


' 'लोभ के बशीभूत हुआ नर माता, पिता, पुत्र, आता और 
प्रिय से प्रिय मित्र, अपने स्त्रामी ओर सहोद्र भाई तक की हत्या 
करने में सकोच नहीं करता। 


जगत के इतिहास को जाने दो, भारतब्ष के ही . इतिहास 
को अगर देखोगे तो पता चलेगा कि राज्य तथा सम्पत्ति के लोभ 
में अंधे-हुए लोगों ने अपने बाप के ग्राण लिए हैं, भाइयों को जहर 
दिया है, माता के प्राण लिये हैं ओर स्त्रामी के खून से अपने 
हाथ रगे हैं। और आज भी इस प्रकार की घटनाएँ सदेव घटती 
रहती है । 


- इस तरह विचार करने से विदित होगा कि कषाय प्रमाद 
भी भनुष्य को वेभान, कत्तेठ्य ज्ञान हीन, विवेक विकल ओर धम्मे 
तथा नीति से च्युत करने वाला है. अतएवं यह भी ससार भ्रमण 
का कारण है | कषाय से कर्मों का बध होता है ओर ओआत्सा 
दु-खों का भाजन द्ोता है । 


न्‍ पांचवां प्रसाद विकथा है ।-विकथा का अथ है - निष्म- 
योजन एवं आत्मा को गिराने वाली बाते करना,। जिनसे तुम्हें 
सरोकार नहीं हे, जिन बातों से तुम्हें कोई लाभ नहीं है, ऐसी 
“फिजूल बातें कह कर अपने हृदय को भर्लिन क्‍यों: करते हो? 
अंमुक स्त्री खुबसूरतं है, अमुक देश की ख्रियाँ बदसूरत' होती - हैं 

'उस देश में ऐसो भोजन बनाया जाता है, अम्ुक राजा ऐसा है, 
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बेसा है, आदि-आदि निरथेक बाते करके बृथा ही कर्म बंध 
करना योग्य नहीं है । दूसरों की निन्‍्दा या प्रशंसा करने से तुमे 
क्या मिलने वाला है ! वेमतलब की बातें करने में जो समय नष्ट 
करता है, उसे ईश्वर के भजन में क्‍यों नहीं लगाता ? ईश्वर का 
भजन करेगा तो तेरे चित्त को शान्ति मिलेगी और तेरी आत्मा 
का उद्धार हो जायगा। हे भद्र पुरुष ! अगर तू चतुर है और 
अपनी भलाई बुराई को सलीभाँति समझता है तो हमारी इस 
सलाह ओर ग्रेरणा की क्‍यों उपेज्ञा करता है ?' निरथ्थक बाते बना 
कर अपने भविष्य को कंटकमय बनाना कहां की बुद्धिमत्ता है? 
प्रयोजन से पाप करने वाला कदाचित्‌ क्षम्य हो सकता हैः किन्तु 
निष्प्रयोजन ही आत्मा को पाप के भार से ज्ञादने वाला कँसे 
चुम्य समझा जा सकता है ९ 


भाइयों ! यह पांचों प्रसाद कौरव हैं । श्रगर कौरव विजयी 
होंगे तो पाण्डव हार जाएँगे। अतएव-होंशियार रहो। कब तक 
इनके चंगुल में पड़े रहोगे ? आखिर अपनी शक्ति का भी विचार 
करो । तुम अपनी शक्ति को अगर पहचान लो और उसका सहु- 
पयोग करना आरंभ कर दो तो आत्मा की विरोधी शक्तियां 
तत्काल नष्ट हुए वि्ता न रहेंगी। अतएब्र अगर आत्मा में. अपूर्व 
ओर अदूसुत शक्ति उत्पन्न करता है तो कभी, क्षण भर के लिए 
भी प्रमाद में न पड़ो। अपने मन की चौकसी करते रहो और 
जब जो कुछ भी बोलो तोले बिना मत बोलो । 


जीभ पर नियत्रण रखना बहुत आवश्यक- है। जीम के 

हा] श्‌ः 
द्वारा बहुत पाप होते हैं। निम्भन्थ प्रवचन का ग्यारहव्रां अ्रध्याय 
वचन के संबंध में ही हैे। भगवान्‌ ने असत्य भाषण करने की 
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मनाई की है ओर जो सत्य दूसरों के लिए पीड़ाकारी हो, श्रशाँति- 
जनक हो, जिससे किसी प्रकार का अनथे होने की संभावना हो, 
ऐसा सत्य वचन बोलना भी उचित नहीं है। 


वीवराग देव ने सत्य की बड़ी महिमा गाई है। पश्न- 
व्याकरण सूत्र मे कहा है-- 


ते सच्च॑ भयवं | 
अर्थात्‌ सत्य भगवान है 


भगवान्‌ जब स्वयं अपने मुखारविन्द से सत्य को भगवान्‌ 
कहते हैं तो सत्य की महिमा को साधारण मनुष्य कैसे कह सकता 
है ? वास्तव मे सत्य महान्‌ है ओर उसकी महत्ता का पुरी तरह 
वर्णन करना संभव नहीं हे ' सत्य के अभाव में कोई भी धरे नहीं 
टिक सकता। अ्रन्यान्य धर्म अगर बृत्त, डाली, ठहनी ओर पत्ता 
हैं तो सत्य को उन सत्र का मूल मानना होगा। जैसे मूल के उखड़ 
जाने पर वृक्ष धराशायी हो जाता है, इसी प्रकार सत्य के अभाव 
में सभी धर्मों का अभाव हो जाता है । इसीलिए ससार के सभी 
धंमेशाश्रों में सत्य को ऊँचा स्थान दिया गया है । भिन्न-मिन्न धर्म 
ओर-आओर बातों में मल्ले सतभेद रखते हैं, किन्तु सत्य के विषय 
में किसी का मतभेद नहीं है । सत्य की महिमा को सभी एक स्वर 
से स्वीकार करते हैँ यह सत्य की सब्र से बड़ी महत्ता हे और 
विजय है. 
इतना होने पर भी अगर निष्पक्ष दृष्टि से देखा जाय तो 


मालूम द्वोगा कि जेन शास्त्रों मे सत्य के सम्बन्ध मे जिस गहराई 
सूक््मता ओर अविकत्नता के साथ वर्णेन किया गया.है, बह 
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अन्यत्र मिलना कठिन है। जेन शाम्ों में बड़ी ही सावधानी के 
साथ सत्य का विश्लेषण किया गया है । उसे विस्तार से कहने ' 
का समय नहीं है | अगर आप सत्य का विस्तृत स्वरूप सममना 
चाइते हैं तो आप दश्वेकालिक, उत्तराध्ययन ओर भ्रञ्न व्याकरण 
आदि शाल्रों का स्वाध्याय करें ! 


जो बात जैसी देखी या सुनी हो और जो सैसी हो, उसे 
उसी रूप में कहना सत्य है । मगर सत्य की यह परिभाषा पूरी 
नहीं है । जिस बचन से किसी पर विपत्ति आती हो, उसे कहना - 
उचित नहीं है। ऐसी बात सत्य की परिभाषा में नहीं आती। 
सत्य अहितकर नहीं होना चाहिए । किसी के मर्से को चोट पहुँ- 
चाने वाला भी नहीं द्ोना चाहिए। उदाहरणाथ आप क्रिसी 
जगह जा रहे हैँ । रास्ते में आपको एक हिरन भागता हुआ मिज्ता 
ओर किसी तरफ चला गया। उसके थोड़ी देर बाद एक शिकारी, 
आपके पास-पहुंचा। वह आपके सामने खड़ा होकर पूछता है 
ज्ञया आपने हिरन को जाते देखा है ९ 

द्विरन को आपने जाते जरूर देखा है और आप यह भी 
संमभते है कि अगर मैं सहदी-रही बात कह दूगा तो द्विरन मारा 
जायगा। ऐसी स्थिति में आपका क्‍या कत्तेज्य है ? अगर आप 
सत्य कहते हैं तो घोर हिंसा के कारण बनते हैँ और यदि कह देते 
हैं कि मैं ने नहीं देखा है, तो असत्य के पाप के भागी बनते हैं। 
शास््कार हमारा पथप्रदर्शन करते हुए कहते हैं कि ऐसी स्थिति में 
मौत रहना ही श्रेयर्कर है। ऐसे अवसर पर अगर सत्य बोला 


जायगा तो वह सत्य नहीं होगा । छविंसाकारी वचन सत्य की कोटि 
में नहीं है.। 
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४ ““ इसी प्रकार काणे को काणा कद्दना, ओन्‍्धे को अन्धा कहना 
ओर दिवालिये को-द्वालिया कहना भी निषिद्ध है, क्योंकि 
इससे दूसरे के चित्त को व्यथा पहुंचती है । 


आशय यह है कि सत्य वचन भी वही बोलने-योग्य है जो | 
द्वितकर हो - कम से कम अद्वितकर न हो ओर पीड़ाजनक न हो । 


, जो बचन कुछ अंशों में सत्य और कुछ अशों में असत्य 
हो, वह भी बोलने योग्य-नहीं है| फिर एकद्स असत्य तो बोलने * 
योग्य हो ही केसे सकता है ९ 


एक भाषा ऐसी होती है जो सत्य भी नहीं है और अस॒त्य 
भी नहीं कही जा सकती.। ऐसी भाषा बोलने. से' अगर: किसी, को | 
कष्ट न पहुँचता हो तो उसके बोलने मे! द्वानि- नहीं है। इसके 
अतिरिक्त जिसमें कठोरता नहीं है, सन्देह नहीं है, ऐसी सत्य- 
भाषा भी द्रव्य, क्षेत्र, कोल, भावःके अनुसार-ब्रोलने योग्य है। : 


) 


लोकव्यबद्दार में लोग कहते हैं--यह.रास्ता. फला गाँव को : 
जाता है, यह घड़ा चू रहा है, गॉव आ गयां, आदि-आदि। 
इन बाक्यों पर जरा ध्यान दीजिए। कया कर्भी रास्ते.को जाते 
किसी ने देखा है ? राहगीर रास्ते पर आते और जाते. हैं, परन्तु 
रास्ता तो जहा का तहां हो रहता है । इसी तरद्द घड़े।में रक्खी* 
हुई चीज़ चूती हे परन्तु, घड़ाः जहां का तहां रक्‍्खा रहता है-।* 
गांव कहीं आता जाता नहीं है। फिर भी लोक में आम तौर पर 
ऐसी भाषा बोली जांती है ।: अब सवाल यह है कि इस भाषा को 
सत्य माता जायें या असत्य साना जाय ९ जेसा.कि अभीकहां' 
जा चुका “है, यह भाषा सत्य तो है नहीं तो क्या इसे.भूठ मानें !. 
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ऐसा बोलने वालों के मन में यह भावना या खयाल नहीं दोता फि 
हम असत्य बोलें और न खुनने वाले ही इसे असत्य मानते 
हैं। अतएवं शाखकार इसे व्यवहार सापा कहते हे । ऐसी 
लोकप्रचलित, व्यवहार भापा को बोलना. निपिद्ध 
नहीं ठद्दराया गया है। व्यवद्दार भाषा के ओर भी अनेक 
उदाहरण दिये जा सकते हैँ, जेसे--चूल्हा जलता है | वास्तव 
में इंधघन जलता है. मगर लोग कहते दे कि चूल्हा जलता है | यह 
भी व्यवहारभाषा है। इसी प्रकार कपड़े को अंगरखी, कुत्तों, 
टोपी आदि जो सजल्नाएं दे दी जाती हैं, उन्हें उसी सज्ञा से पुका- 
रना भी निषिद्ध नहीं हे. । अलवत्ता वोलते समय यह ध्यान रखना 
चाहिए कि कोई शब्द ऐसा मुह-से न निकले . जिससे किसी के 
चित्त को व्यथा पहुंचती हो । शब्द कक्रेश ओर कठोर भी नहीं 
होना चाहिये । कठोर भाषा बोलने से कई सुनने वाले मर तक ' 
जाते हैं। एसा अनर्थ उत्पन्न करने वाली सत्य भाषा भी बोलने 
योग्य नद्दीं है। तुमने कोई सत्य बात कही ओर दूसरे के पाणों 
पर आ वनी तो बह सत्य घातक सिद्ध हुआ । ऐसी भाषा वोलने 
से आत्मा के साथ पाप चिपक जाते हैं। 


वोलना भी जेनशाज्लनों के अनुसार एक उत्तम श्रेणी की कला 
है । कल्ता सत्य, शिव ओर सुन्दर होनी चाहिए। अतएव जो बोल 
सत्य होने पर भी अशिव ( अकल्याणकारी ) और असुन्द्र है, 
बह इस कला की परिधि में नहीं आएगा ।. 


भाषण सम्बन्धी और भी नियम हैं.। साल लीजिए दो सलु- 
ध्योँ में कुश्ती हो रह्दी है, अथवा दो परस्पर विरोधी सेनाओं में 
युद्ध हो रद्दा है और चढ़ी धूमधाम “मची हुई:है । ऐसी स्थिति में. 
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सत्य की साधना या उपांसना करने वाले को यह नहीं कहना 
धाहिए कि इसकी विजय हो ओर उसकी पराजय हो। ऐसा कहना 
योग्य नहीं है । प्रथम तो हार-जीत का कोई ठिकाना नहीं 'है। 
कौन जानता है अंत में भविष्य में कोन जीतेगा और कोन हारेगा ? 
हार. और जीत किसी की इच्छा प९ निर्भर नहीं है। किसी के 
चाहने या कहने से कोई हार नहीं सकता और न जीत ही सकता 
है । गत महायुद्ध के प्रारम्भ मे जमेती- की सेनाओं ने कितना 
प्रभाव जमा लिया था ९ ऐसा जान पड़वा था कि हिटलर की 
सेना अजेय हैं और वे सारे यूरोप को अपने पैरों - तज्ते कुचल 
डालेंगी । बहुत-से लोग ऐसा कहते भी थे । मगर अन्त में ऐसा 
कहने वाले/लोगों की सविष्य-वाणी गलत/साबित हुई और जमेनी 
चुरी चरह पराजित हुआ । समस्त यूरोप पर अपने आधिपत्य 
का स्वप्न देखने वाला दर द्विटलर केब,:केसे ओर कहां गायब हो 
गया, पता ही नदीं चला . इस प्रत्यक्ष उदाहरण से यह शिक्षा 
लेनी चाहिए कि युद्ध में किसी के जय-पराजय की भविष्य-बाणी 
करना योग्य है और न किसी के जय-पराजय की वृथा, भावना 
करना ही उचित दे | दो आदमी अथवा दो दल आपस - में लड़ते 
हैँ ओर आप निरथेक ही विषमभाव घारण करके अपनी आत्मा 
को सलिन बनाते हैँ। विशेषतया, प्राणी सात्र पर.समभाव रखने 
वाले साधु तो किसी भी पक्ष की जय-पराज़य की भावना नहीं 
रख सकते.। वे आत्मिक विजय को सहृत्त्वशाली मानते हैं, शत्रों 
सम्बन्धी विजय का उनकी दृष्टि में कोई मूल्य नहीं हैः। 


भगवान्‌ फरसाते हें कि हँसी के आवेग मे भी अकसर 
असत्य भावण हो जाया करता है । अतणएव जो सत्य का पालन 
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करना चाहता है इसे हँसी मजाक क़रते समय भी विवेक रखना 
चाहिए। दूसरों की हँसी नहीं उड़ानी चाहिए। इससे दूसरे का 
दिल दुखता है | कहा भी है-- 


चुड़ढे बुजुर्ग जो कहते हैं, वह मसल जहां में अजहर है | 
खांती सब रोगों को जड़ हे और. हंसी लड़ाई का घर है | 


भाइयो ! सब रोगों की जड़ खांसी ओर लड़ाई की जड़ 
हाँसी। अतएब मर्यादा का उल्लंघन करके हँसी-मसखरी करना 


न 


योग्य नहीं है। “ 


! ' -सावद्य काये या.सावद्य. भाषा की अनुमोदना करना भी 
उच्रित नहीं है। जैसे किसी नेपचास आदमियों को कत्ल ' कर 
दिया। या किसी ने तलवार के एक ही भठके से , बकरे की गदेल * 
अलग कर दी। तो ऐसा करने वाले की तारीफ मत करो । ऐसे 
पॉपमय कायें की प्रशंसा करने से तुम्हारे हाथ क्या आएगा ? 
'अलवत्ता. उन ' आदमियों या बकरे के मारने के पाप के -भागी . 
अवश्य बन जाओगे। “: _ 38 है 
सत्य की आराधना केरने बाते को पद-पद्‌ पर विवेक 

रखना पड़ता है । सत्यवादी को भविष्य 'सम्बन्धी 'किसी' विषय सें 
निश्चयकारी भाषा का प्रयोग नहीं करना चाहिए ' जैसे में कल 
अवश्य जाऊँगा ।' ऐसा कहने से कभी-कभी असत्य को दोष लग- 
जाता है । संभव है, ऐसी परिस्थिति उत्पन्न हो जाय कि.कल नःजो 
सको ! हां, कद्दना आवश्यक हो तो गु'जाइश रखकर कही। यह कह 
सकते द्दो कि कल्न जाने का इरादा है, अथवा अबसर' हुआ या 
कोई खांस कारण न हो गया तो कल्न जाने की भावना है । 
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, इसी प्रकार कोई दो आदमी आपस में वात कर रहे हों 
तो बिना पुछे उत्तके चीच मे मत बोलो । अगर वीच्‌ में वोल गये 
ओर उन्होंने कह दिया कि चुप रहो, आपसे कौन सलाह मांग 
रहा है, तुम्हारी इज्जत चली जायगी। कई वाइया भी वीच-बीच 
में लप-लप किया करती है । बिना पूछे और विना मतलच बाते 
बतायी करती हैँ । सगर इससे उत्तका गोरव बढ़ता नहीं, घटता 
ही है। इसलिए भगवाव के बचनों को याद रखो और बोलने 
वालों के बीच में अपनी टांग मत अडाओ। 


.._'इसके पश्चात्‌ भगवान्‌ ने हुक्त्स दिया है--कि पिट्विमंसं 
न खाइज्जा । अर्थात्‌ किसी की पीठ का मांस न खाओ अर्थात 
किसी की गेर सोजूदगी सें लिन्दरा मत करो--चुगली मत खाओी | 
पीठ पीछे बुराई करना इतना निन्‍्द्तीय हे कि उसे पीठ का मांसे 
खाना कहा है | अगर तुम्हें किसी की कोई बात पसन्द नहीं है; 
या किसी के कोई दोष नजर आते हैं ओर उसे तुम सावधान करना 
चाहते हो तो पत्रित्र आशय से, सदभावनापूर्वेक उसके सामने 
ही, एकान्त में उसे चेतावती दो । मगर किसी के दोपों की दूसरों 
के सामने उद्योपणा मत करते फिरो। ऐसा करोगे तो यही 
समझा जायगा कि तुम्हारा आशय पवित्र नहीं हे। वास्तव में 
तुम उसे सखुधारना नहीं चाहते । तुम्दारे हृदय में उसके प्रति द्वेप 
की भावना है । इसी कारण तुम उसे बदनाम करना चाहते हो। 
जब लोग ऐसा समंमेगे तो उसके दुगु णों पर तुम्हारे कहने से 
कोई शायद विश्वास न भी करे, पर परनिन्दा और चुगल्खोरी 
का तुम्हारा अवगुण तो दूसरों,पर प्रकट हो ही जायगा। अततएब 
दूसरों को बदनाम करने से पहले तुम स्वय बदनाम हो जाओगे। 
इसके अतिरिक्त भाषा सबश्नी जो दोप तुम्हें लगेगा, बढ तो अल्नग 
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ही है । इसी कारण भगवान्‌ ने परनिन्द्रात्मक बचन बोलने का 
निषेध किया है | ः ' 


हां, अगर तुम पवित्र आशय से किसी का सुधार करना 
चाहते हो, किसी के दोपों को दूर करना चाहते हो तो इसमें कोई 
बुराई नहीं है । मगर एकान्त मे कहो और मधुर शब्दों में कहो । 
ढिंढोरा मत पीटो । याद रखना चाहिए कि निन्दा. करने वाला 
जेंसे पाप का भागी होता है उसी प्रकार रुचिपूर्वक परनिन्दा 
सुनने वाला ओर झुनकर प्रसन्न होने वाला भी पाप का भागी 
होता है । अगर निन्दा सुनने वाल्ना बुद्धिमान हे तो वह निन्‍्दा 
करने वाले से कह्ठेगा कि-चलो, मेरे साथ उसके पास चल्नो और 
जो छुछ सेरे सामने कह रहे हो, उसके सामने भी कह दो। 
तभी तुम्दारी वात सच्ची समझी जायगी। यह झुनकर निनन्‍्दा 
करने वाला अगर सामने जाने से आनाकानी करे तो सममकना 
चाहिए कि यह झूठी तिन्‍दा कर रहा है। और फिर उससे 
साफ-साफ कटद्द दो कि हम ऐसी बातें सुनता पसन्द नहीं करते ।- 


दूसरे के हृदय में घाव कर देने वाले वचन बोलने की भी 
भगवान्‌ ने मनाई की है । देखो, बंदूक, तलवार, माला आदि शब्ों 
से लगा हुआ घाव तो अच्छा हो सकता हे-कुछ दिलों में वह घाव 
भर सकता है, मगर वचन रूपी गोली अन्तरतर की गहराई मे 
जब पैठ जाती हे तो उसका निक्रलना बहुत कठिन हो जाता है । 
वचन का बाण वड़ा ही तीखा होता है। वह जन्म-जन्मान्तर में 
भी अपना असर दिखलाता है | वचन का वाण कान के द्वारा 
सीधा हृदय में घाव करता हे । कहा है --- 
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मूरख का सुख है धनुप, वचन विषेला तीर । 
खींची मारे कान पर, साले सकल शरीर ॥ 


_भाइयो ! बचन का बाण लगता तो कान पर है, मगर 
सारे शरीर को वेडना पहुंचाता है । जब किसी युवती ख्री का 
पति मर जाता है तो उसकी मूर्ख सासू अपनी बहू को बड़े ही 
मर्मवेधी बचन कहती है । वास्तब में मरना ओर जीना किसी के 
हाथ की बात नहीं है । क्‍या कोई भी स्त्री विधवा होना पसंद 
करती हैं ? खास तौर से हिन्दू समाज में ओर 
उसमे भी उन्त उच्च मानी जाने वाली जातियों मे, जिनमे 
ख्री का पुनर्विवाह नहीं होता कोई भी स्‍त्री अपने पति 
का मरना नहीं चाह सकती। फिर भी जब पति का देहान्त हो 
जाता है तो सब से अधिक वेदना भंभव॒त. उसकी पत्नी को ही 
होती है । उसकी सारी जिंदगी अधकारसय हो जाती है। उसके 
समस्त सुख धूल में मिल जाते हैँ । वह्द जब घोर से घोर व्यथा 
का अनुभव करती है ओर उसे बड़ी द्वार्दिक सानतव॒ना एवं ढाढस 
की आवश्यकता होती हे तब सासू ऊपर से उस पर गुलाब के 
फूल (!) बरसाती है ! कहती है-पिशाचिनी मेरे बेढे को खा गई । 
तू कैसी कुक्नच्छनी है जो मेरे घर को बच्चांद करने आई है ! अफ 
सोस ! ऐसा कहने वाली सासू ही वास्तव में पिशाचिनी कहलाने 
योग्य है.। वह अज्ञान दशा में पड़ी हुई है । ऐसे शब्द मुद्द से 
,निकालने वाली सासू का हृदय पत्थर से भी अधिक कठोर सम- 
मना चाहिए ओर साथ ही उसका अविवेक भी चरम सीमा का 
गिना जाना चाहिए। 
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! - नागे के मुह से ऐसे शठ्द निकलते हैं कि सभी उसे घुत- 
कारते हैं । किसी राजकुमार ने एक सुअर का बच्चा पाला । बच्चा 
बड़ा सुन्दर था । सजकुमार ने उसके बेठने के” लिए मखमल के 
गई बनवाये और खाने का भी उत्तम प्रवंध किया। धीरे-धीरे वह 
बड़ा हो गया । एक दिन उसके खाने के लिए चांवल सामने रंखे 
'थे। पास में कोई छोटा-सा बालक खेल रहा था। वह बालक टट्टी 
चत्ना गया तो खुअर चांवल छोड़ कर टट्टी खाने लगा। यह 
देखकर राजकुमार कहने लगा--खेद है कि मैंने इसके. खाने का 
ऐसा उत्तम प्रबंध क्रिया, फिर भी इसकी जन्म-जात आदत नहीं 


गई । 





इसी प्रकार जो सनुष्य धर्मशात्ओं के उपदेश झुनता है 
परन्तु सब कुछ सुनने के पश्चात्‌ भी अपनी गंदी आदतों को नहीं 
छोड़ता, उसे क्‍या कह्दा. जाय ९ आप लोगों को ऐसा नहीं होना 
नाहिए | गा 


!ठ क्रोध के आचेश में आ जाने पर भी साषा पर संयम नहीं 
रहता और जब सयम नहीं रहता तो सत्य-असत्य'का विवेक भी 
जाता रहता है और जब विवेक चला जाता है तो असत्य सापण 
हो जाता' है । प्रायः देखा जाता है कि सनुष्य जब क्रोध में आता 
 है'तो भद्दे शब्दों का प्रयोग करता हे और फिर उसे उन शब्दों के 
लिए लब्जिव होना पड़ता है। बनिया मांस नहीं खाता लेकिन' 
क्रोध में आकर बोलता है कि 'तुम्ेश कचा:ही खा जाऊँगा। तेरा 
खून पी जाऊँगा! |, ऐसी भाषा सभ्य और धार्मिक पुरुषों को कभी 
नहीं वोलनी चाहिए | कदाचित्‌ मन पर कावू न रहा दो, और 
आवेश में ऐसे शब्द निकल गये हों तो प्रायश्वित लेकर शुद्धि कर 
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बहिनो ! सावधान होकर मेरी वात सुनो । जिस प्रधतग 
पर तुम्हारे हृदय से अपार करुणा का प्रवाइ बहना चाहिए, उस 
प्रसग पर तुम कठोरता ओर निद॑यंता की भाषा बोलोगी तो 
इसका परिणाम बड़ा दही भयक्र होगा। ऐसा बोलने से अगर 
बेर बंध जायगा तो न जाने कितने जन्मों तक नहीं छूटेगा | यह . 
बेर महासयकारी है। अतएबं अगर किसी के घर से भोजाई या 
बहू विधवा हो तो उसके प्रति एक भी कठार शब्द का, भूल कर 
भी, प्रयोग नहीं करता चाहिए। उसके साथ सदेव सदभावना- 
पूर ओर स्नेहसय व्यत्रह्मर करना चाहिए ) अरे बह तो सती हैं । 
त्रह्मचारिणी हे, शील की मूर्ति हे ! उसका तो आशीर्ताद लेनां 
चाहिए। उसे कठोर बचन कह कर व्यथा “क्यों पहुँचाते हो ? 
क्यों पाप का वंध करके अपने को गिराते हो ? मै अपने कर्चव्य 
का पालन कर रह्दा हूँ। नीति ओर' धर्म का मांगे बतर्लानों मेरा 
कत्तेव्य हे ओर दायित्व है। वह मै कर रहा हूँ। लेकिन हुम्हें 
आगे की जैसी गति में जाना होगा, वैसा ही बोलेगे । 


 भाइयो और वहिनो ! सिश्रेन्थ प्रवचन का श्रवण करके 
कुछ सार लेता। तुम्हें मक्खन ही मक्खन दे रहा हूँ। खुना. 
सक्खन, खाया मन्नखन और फिर न आया लक्खन, तो में क्यर 
कर सकता हूँ ! जगत में बड़े से बड़ा सौसाग्य जो हे बह तुम्हें 
प्राप्त हुआ है. । बीतराग प्र की बाएं को श्रवण करने को खुयोग 


तुम्दें मिल रहा हैे। अगर इस झुबोग को पाकर भी अपने 


आत्मा को निर्मेल न बनाओगे तो तुम्हासे क्व्या गति होगी ? 
फिर कब ओर किस प्रकार तुम्हारा उद्धार होगा ? ४ 
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बहुत से लोग अपने आपको संसानसुधारक समभते हैं: 
ओर जब कित्ती सभा या समिति में व्याख्यान देने लगते हैं तो 
समाज को पानी पी-पी कर कोसते हैं। कहते हँ--समाज के बड़े 
बड़े आदमी अंधे हो गये ढें, नालायक हो गये हैं, स्वार्थी ओर 
पक्तपाती हो गये हैं. । उन्हें बोलने का सान नहीं रहता और नेसा 
जी में आता है, कहते जाते हैं'। वे यह्ट नहीं सोचते कि जिस 
समाज की निन्दा करते दे, उसी समाज के सदस्य या अग हम 
स्वयं हैं ओर समाज की निन्‍्दा हमारी भी निन्‍्दा है। ऐसे लोगों 
के हृदय में समाज की बुराइयों के प्रति असन्तोष हो सकता है 
ओर उन्त घुराइयों को दू' करने की सराहुनीय भात्रना -सी हो 
सकती है, फिर भी बोलने. में विंवेक तो होना चाहिए ।विवेक्रह्दीन 
होकर जो मन्र में-आया वही कह देने से, दूसरों को कोसने और 
फ़स्कारने से तो कोई बुराई दूर नहीं होगी | -जो आदमी सेस को 
दुद्दना भी चाहता है और डण्डे भी मारता है, वह बुद्धिमान्‌ नहीं 
कहलाता । डणडे मारने से भेंस लाते देगी, दूध नहीं देगी । - 


दे भाई! तेरे ह॒देय में समाज को सुधारने की अगर 
प्रशस्त भावना जागी है तो हम तेरी अशसा करते हैं , मगर तू 
उतावबला, मत वन | थोड़ा थेयें रख, जरा विवेक से काम ले 
आवेश में क्यों आता है ९ अपनी बुद्धिसत्ता को क्यों स्यागता है ९ 
समाज को उल्टा भड़ेको कर बिरोधी क्यों बनाता है ? समाज 
को झँचा उठाने चला है तो खुद नीचे क्‍यों गिरता है: ! पहले तू 
बोलने में विवेक नहीं रक्खेगा तो पीछे तुम्के ही पछताना पड़ेगा। 
दूसरों को नांलायक. कहने से तुम लायक नेंह्हीं बन जाओगें | 
इसलिए जो कुछ कहना चाहते हो, उसे शांति से क्‍यों नहीं कहत्ते ? 
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लेनी चाहिए और जिससे ऐसे शब्द कद्दे हों उससे क्षमा मांग लेनी 
चाहिए। ऐसा मत कहो कि--मैंने तो ऐसा कहा ही नहीं है'। 
अथवा मैनें ठीक ही कहा है। ऐसा कहने से दोहरा पाप सिर पर क्‍ 
चढ़ता है । शेख सादी साहब ने भी कहा है:-- * 


चिदानी तकब्बुर चिदा में छुनी । 
खता में कुनी ओ खता में कुनी ॥ 


करीमा में लिखा है कि पहले तो आदसी ने कोई बुरा 
काम किया हो और फिर कह दे कि बुरा नहीं किया हैः मैंने तों 
ठीक ही किया है. पहले तो गुनाह करे ओर फिर गुनाह करने से 
इकार करे तो दोहरा गुनाह हो जाता है। इसलिए जब कभी कोई . 
ग़लती हो जाय तो उम्र गलती को दिल कथूल कर लो कह 
दो कि मैं गुरसे में आ गया था ओर मेरे मु हद से ऐसे शब्द निकल 
गये हैं जो नहीं निकलने चाहिए थे । ः 


इसके वाद भगवान्‌ फरंमाते हैं कि बैर बढ़ाने वाली भाषा 
का भी अयोग मत करो हां, जिस देश मे जेसी भाषा बोली जाती 
हो, वहां वैसी भाषा बोलने मे हानि नहीं है, शर्ते यही है कि पूर्व 
कही हुईं बातों का ध्यान अवश्य रकखा जाता चाहिए। उदाहर- 
णार्थ-संस्क्रत भाषा में कमल को पकज कहते हैं) यद्यपि कमल 
पानी में उसन् होता है किन्तु भाषा शात्र के अनुरोध से उसे, 
पंकज ( कीचड़ में,जन्मने वाला ) कहना दूषित नहीं है.। 


इसके अतिरिक्त जिस वस्तु का जो नाम हो उसे उस 
नाम से कहने में भी कोई हानि नहीं है, चाहे उसमें नाम के अनु- 
सार गुण दो और चाह्दे न हों। कल्पना कीजिए कोई दुबला- ' 
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पतला मरियल सा आदमी है । कठिनाई से उठ-बेठ सकता है। 
चार कदम चलने की उसमें शक्ति नहीं हे | मगर उसका नाम हे- 
नाहरसिह । नाहर-सिह्द में पराक्रम का बढ़ा गुण होता हे और 
इस आदमी में इस गुण का स्था अभाव है। ऐसी स्थिति में 
उसे नाहरसिह कहना उचित है या नहीं ? नाहरसिंह कद्दने से 
सत्य की मर्यादा भ्ग होती है या नहीं ? इस प्रश्न के उत्तर में 
शास्रकार कहते हैं कि उस दुर्वेत्न मनुष्य को भी नाहरसिंह नाम 
से पुकरने में कोई दोष नहीं है। क्योंकि जब किसी का नाम 
लेकर व्यवद्दार किया जाता है तो व्यव॒ह्वार करने वाले. की दृष्टि 
उसके गुणों की तरफ नहीं होती । उसकी दृष्टि सिफे उसके नास 
की ओर होती है, जिससे लोकव्यवहार में या पहचान मे सुभीता 
हो। अगर किसी का नाम गुणनिष्पन्न हो अर्थात्‌ किसी में नाम के 
अनुसार गुण भी विद्यमान हों तव भी नाम लेकर पुकारते, समय 
गुणों को ध्यान में नहीं लिया जाता। नाम रखने का उद्देश्य 
किसी के गुणों को प्रकट करना नहीं है, वरन्‌ व्यवहार में, पह- 
चान में सुविधा पेदा करना हे । अतए्व नाम के अनुसार शब्द 
प्रयोग करने से असत्य का दोष नहीं लगता है क्योंक्रि यह कथन 
माम सत्य है । 

इसी प्रकार किसी वस्तु मे किसी की स्थापना ' कर लीं गई 

हो तो जिसकी स्थापता की गई हे, उसके नाम से व्यवहार करने 
में भी कोई हानि नहीं हे। उदाहरणाथे--किसी पापाण पर 
सिन्वूर पोतकर लोगों ने उसे भेरु जी मान लिया हो और लोग 
उसे भेरुजी के नाम से पुकारते हों तो आप भी उस पाषाण को 
सेरु जी कह सकते हैं । शतरंज के सोहरों में राजा, बजीर, हाथी 
ऊँट, घोड़ा और प्यादों की स्थापना कर ली जाती है। उन मो 
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को राजा, चजीर आदि शब्दों से कहते हैं ऐसा कहना दूषित 
नहीं है, कथोंकि वह स्थापना सत्य है । 


इसी भ्रकार कोई वस्तु अगर किसी उपमा से पुकारी 
जाती द्वो तो उसे बेसा कहने में कोई दोष नहीं है । उंदाहरखं।थि--- 
किसी ले प्रश्न किया-समुद्र कैसा है ? उत्तर दिया गंया--पानी 
से भरे हुए कटठोरा जैसा । यह कथन उपमासत्य हे । 


मभाइयो ! भाषा के सम्बन्ध में संक्षेप से कहने पर भी काफी 

कहा जा-चुका है। 'अगर आप इन सब वातों पर विचार करके 

सदोष भाषा को त्याग देंगे ओर सत्य, छ्वित, मित्र एवं प्रेशस्त 

भाषा का दी प्रयोग करेंगे तो पाप वंध से बचने के साथ ही साथ 
लोक में भी अतिष्ठा के पात्र बन जाएंगे । - 


... इसके वाद भगवान्‌ फरमाते हैँ कि संसार में कई तरह ये 
लोग हैं जो संसार की रचना -भिन्न-मिन्न प्रकार से बतलाते हैं । 
कोई कहते दें कि जड़-चेतनमय अओर सुख-दुखमय इस दुनिया 
को देव ने बनाया है । कोई कहते हूँ कि त्रह्माजी ने संष्ठि की 
रचना की है, किसी-किसी की मान्यता हे कि ईश्वर ने जगत्‌ को 

बनाया है ओर कोई-कोई कहते दें कि सतोगुण, तमोगुण और 
रजोगुण बाली मकृति से जगत्‌ बना है। किसी की मान्यता है 
कि जैसे मोर के प्ों का रग, विना किसी के बनाये कुदरती है, 
सांठे मे मिठास कुदरती है और तिज्लों में तेल कुदरती है, उसी 
प्रकार यह जगत्‌ भी कुदरती है । कोई मानते अकेले शंग्रु 


ने सारे संसार की रचना की हे तो कोई कहते है कि विष्णु ने 
रचना की 
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सब से पहले विष्णु ने सृष्टि रचना करने का विचार 
किया फिर रचना करने के लिए शक्ति पेदा की और तब सारा 
अद्याएड रच डाला । सृष्टि रचने के बाद विचांर किया कि इसमें 
सब का समावेश किस प्रकार होगा ? इस विचार के फल्न स्वरूप 
उन्‍्दोंने यसदूत पेदा किये और फिर सब चीजे बनाई । 


किसी-किसी की मान्यता है कि पहले एक अरुडा बनाया 
ओर बह फूठा तो उसके आधे-हिस्से से सत्मेज्ञोक बत गया और 
अंचे दिस्से से पाताल लोक वन गया। फिर उनमें ओर-ओऔर 


च्चीजें बनी ॥ क्र अप ले 


- इंस प्रकार सृष्टि की रचना के सँबध में एक दूसरे-से भिन्न 
अनेक मान्यताए हैं। सव लोग अपनी-अपनी मान्यता को सच्ची 
ओर दूसरे की मान्यता को मिथ्या कद्ठ ते हैं.। 


- कोई मानता है कि शक्ति ने द्वाथ मला तो फफोला हुआ 
ओर जब फफोत्ा फूट गया तो उसमे से त्रह्माजी निकत्न पड़े। 
चब शक्षि ने ब्रह्माजी से शादी करने के लिए कंह्दा। ब्रह्माजी 
'घोले-मै तुम्हारा बेटा हुआ, अतः शादी नहीं कर सकता | यह 
सुन कर शक्ति को क्रोध आगया ओर उसने ब्रह्माजी को भस्म कर 
“दिया। शक्ति-के फिर फोड़ा हुआ ओर अब की वार उसमे से 
(विष्णु -टपक्र पढ़ें । उनसे भी शादी करने के लिए शक्ति ने अनु- 
रोध किया। विष्णु ने भी ऐसा करने से इंकार कर दिया तो 
उन्हें भी शक्ति ने भस्म कर दिया.। तीसरी बार फफोले से शिवजी 

निकले तो शक्ति ने उनके सामने भी वह्दी प्रस्ताव उपस्थित किया। 
'शिवजी ने पूछा-ठुम कौन द्वो ? शक्ति ने उत्तर दिया--मै तुम्हारी 
माँ हूँ। तुमसे पहले भी मेरे दो पुत्र उत्पन्न हो चुके हैं। उन्होंने 
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मेरे साथ विवाह करना स्वीकार नहीं किया, इस कारण मैंने उन्हें 
भस्म कर दिया है । 


शिवजी वोले--में तुम्हारे इस शरीर से विवाह नहीं 
करू गा। तुम अपने इस शरीर को वदलो और मेरे दोनों भाइयों 
को जीवित करो, तब मैं विवाह कर सकता हूँ। 


शक्ति ने ऐसा ही किया। अपना शरीर बदल डाला ओर 
ब्रह्मा तथा विष्णु को जीवित कर दिया। फिर शिव का शक्ति के 
साथ विवाह हुआ और यह सृष्टि रची गई। हु 


संसार में जितने भी धर्म और सत हैं, करीब करीब सभी 
ने सृष्टि के सबध में अपने-अपने विचार प्रकट किये हैं। सभी 
अपनी-अपनी कल्पनाओं 'के घोड़े दौढ़ाते हैं । जिसे जैसा सूमता 
है, बेसा कहते हैं। उपयुक्त सभी मन्तव्य रेत पर खड़े किये गये 
महल के समान निमू ल्ल अतीत होते हैं | किसी ने भी गहराई में 
उतरकर विचार नहीं किया है । 


जगत्‌ के संबंध में जेनद्र्शन का मन्तव्य बहुत सीधा-सादा 
है। उसे साधारण समझ वाला मनुष्य भी सरलता से समझ 
सकता है। उस मान्यता तो दशैनशास््र के अकाटय ओर सर्बे- 
सम्भत सिद्धांतों का समर्थन प्राप्त है और विज्ञानशास्त् भी उसका 
अनुमोदन करता है । ' 


जेनदशेन के अनुसार जगत्‌ अनादि और अनन्त है।न 
उसकी कभी उत्पत्ति हुई हे और न कभी विनाश होने वाला है। . 
विविध अकार के निमित्त सिलने पर जगत बदलता जरूर रहवा 
है, परन्तु कभी शुन्य रूप नहीं होता। स्थलभाग कभी जलाशय 
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बन जाता है ओर जल्लाशय समय पाकर रेगिस्तान बन जाते हैं । 
वैज्ञानिक कहते हैं. कि आज राजपूताना मे जो लम्बा-चोड़ा' 
रेगिस्तान हे, वह हजारों वर्षों पहले समुद्र था। इसी प्रकार जहाँ 
सघन वन होता हे, कुछ वर्षो' बाद वहां आधुनिक ढग का, 
चहल-पहल से भरपूर शहर आबाद हो जाता है और प्राचीन 
काल के बड़े-बड़े नगर बीरान होकर आज बन का रुप धारण 
किये हुए हैं | पत्थरों की रगड़ से आग उत्पन्न हो जाती है, पानी 
से विद्य त्‌ उत्पन्न हो जाता है और हवाओं के अमुक परिमाण' 
में मिलने से पानी वन जाता है। खेत मे पड़ी हुई मिट्टी कुम्दार 
के दा्थों पड़कर समगल-कल्लश का रूप धारण कर लेती है और 
बट का छोटा-सा वीज काल्ान्तर में सेकड़ों हजारों आदमियों को 
एक साथ शीतवत्न छाया प्रदान करने वाले विशात् बट-ूक्ष के 
रूप में परिणत हो जाता है। अपनी अद्भुत और अनुपम छटठा 
से अनेकों के मन को मुग्ध कर लेने वाला सुन्दर शरीर देखते- 
देखते उपेक्षा या घृणा का पात्र बन जाता है ओर फिर थोड़े ही 
दिनों में, जव हस निकलकर चलत्ना जाता है' तो, लोथ मात्र रह 
जावा है| लोथ को लोग आग के हवाले कर देते हें ओर फिर बह 
'कुछ ही देर में राख का ढेर मात्र रह जाता है ! लोग बड़ी हवस 
के साथ स्वादिष्ट और मधुर भोजन खाते हैं । सगर उसका परि- 
'णाम क्या होता है ? या तो बहू खल्ल भाग वनकर मल-सृत्र 
आदि का रूप धारण कर लेता है अथवा रस भाग बन कर रक्त, 
सांस, हड्डी आदि के रूप सें पल्तट जाता है । जिस सघुर भोजन 
को देखकर मुंह में पानी आजाता था, वह्दी भोजन जब दूसरे रूप 
भे पत्नट जाता है तो कोई उसकी ओर देखना भी पसन्द नहीं 


करता, उसे खाने और छूने की तो बात ही दूर रही | 
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इस तरीके से अगर विचार किया जाय तो साफ-साफ 
दिखाई देने लगेगा कि जगत में जितने भी पदार्थ हैं, उत्त सब में 
बाह्य और आन्तरिक पर्रिवत्तन होते रहते हैं। आप किसी भी, 
चीज के किसी भी रूप पर ध्यान दीजिए। आपको अवश्य मालूम 
हो जायगा कि वह्द रूप न शून्य से उत्पन्न हुआ है श्रीर न शून्य 
बन द्वी सकता हे। वह किसी दूसरे अपने पूर्वबर्ती रूप का 
ही परिणाम है और किसी उत्तरकालवर्त्ती रूप के आकार में 
पत्नट जायगा । इस प्रकार आप किसी भरी एक पदार्थ पर विचार 
करेंगे तो आंप जान जाएगे कि उसकी मूल खत्ता अनादिकाल 
है ओर अनन्तकाल तक बनी रहने वाला है । उसमें प्रति क्षण 
छोटे-छोटे परिवतेत हो रहे हैं ओर समय पाकर बड़े-बड़े परि 
वर्तेन भी हो रहे हैं, वह कुछ का कुछ बनता चला जा रहा है, 
फिर भी डसकी सत्ता अबाघ है, उसके अध्तित्व को कोई विलुप्त 
नहीं कर सकता। ससार मे या ससार बाहर ऐसी कोई शाक्त 
नहीं है' जो उसकी सत्ता को नष्ट कर दे ओर उसे शून्य बना सके । 
आज तक न कोई सत्त्‌ पदार्थ असत्‌ बना है और न असत्‌ से 
किसी सत्तू पदार्थे को उत्पत्ति हुई है। आप लाख कोशिश कर 
लीजिए, शून्य से एक परमारा भी नहीं बता सकते और न- एक 
परमाणु का अस्तित्व सिटाकर बसे शुन्य कर सकते हैं । कद 


इस विचेचत से आप समझ गये होंगे कि संसार के सम- 

सत पदार्थे परिवर्तेन-शील/होते हुए भी नित्य है। अतणव यह 

अखिल जगत भी ऐसा ही है। वह भी परिवर्तेत-शील होता, हुआ 

भी नित्य हैः। जब हमारे अनुभव से यह बात भल्ीभोॉति सिद्ध 

'होती है तो क्रिस प्रकार साना जा सकता है कि शून्य में _ से - यह्द 
“ सृष्टि ठपक पड़ी है १ ' 
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आज व्याख्यान का समय पूरा होने आया है । अत्तएव 
इस संबंध में अधिक चर्चा न करते हुए सिफे इतना-ही कह्दना है 
कि देव से, या ब्रह्मा से या अडे से सृष्टि की उत्पत्ति मानना अम 
है । बहुत-से लोग, कोई भी नाम देकर ईश्वर को सृष्टि का कर्ता 
हर्ता मानते हैं । इस संबध में अवसर हुआ तो फिर कभी विचार 
करेगे | 


हॉ तो में भापा के विषय में कह रहा था। सृष्टि के 
विषय में पहले दूसरे लोगों की जो मान्यताएं बतल्नाई गई 
असत्य हैं; ऐसी मान्यताओं को बचन के द्वारा प्रकट करना भी 
भाषा संबंधी दोष है। अतएब विवेकशील्न व्यक्तियों को ऐसे 
बचलनों का उच्चारण 'नहीं करना चाहिए | कहा है -- 


थे तो सांचा बोलो बोलजी, सघर्ला ने व्हाज्ञा लागो ॥ 


देखो, हमेशा सच्ची 'ओर प्रियकारी भाषा बोलो। क्या 
श्रपको मालूस है कि कई लोग गंगे क्यों होते हैं? कई ज्ोग 
अटक-अटक कर था हकला कर क्‍यों बोलते हें ! कइयों के मुख 
में बीमारी क्यों.हो जाती हे ? इसका उत्तर यह हे. कि जिसने 
दूसरों का दिल दुखाने वाले वचन बोले हैं, दूसरों को गालियाँ 
दी.हैं, पर-निन्दा की है, चुगली -की है, उसे अपने इन पापों के 
फलस्वरूप डी पूर्वोक्त त्रुटियाँ प्राप्त होती 


भाइयों ! जीभ आपको प्राप्त हुई है | बह आपके अधिकार 
में है । आप उसका उपयोग करने में स्वतंत्र है। जैसा उपयोग 
करना चाहें, कर सकते हैं । आपको कोन रोक सकता है ? मगर 
थोड़ा विचार जरूर करलो | एकेन्द्रिय अवस्था में जीभ प्राप्त नहीं 
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होती । अनन्त उरय का उदय जब आता है तो जिह्मा मित्रती 
है। इस दृष्टि से विचार करोगे तो पता चलेगा कि जिह्ा कोई 
सस्ती चीज नहीं है । अनन्त पुरय की पूजी खचचे करने पर ही वह 
भाप्त हुईं है। ऐसी अवस्था में उसका दुरुपयोग करके भविष्य के 
लिए पाप का बंध करना क्या योग्य है ? [ 


जिस जिहा से पापों का उपाजेत किया जा सकता हे 
उसी जिहा से पुरुय का भी उपाजेन किया जा सकता है और 
संवर एवं निजरा भी की जा सकती है। फिर आप क्या पापों 
का उपाजन करना पसद करेगे ५ ' 


. भाइयो ! विवेकबान्‌ उरुप वही कहलाता है जो पुण्य के 

योग से आप्त हुए सीवनों का सदुपयोग करता है। इसके विप- 
रीत जो दुरुपयोग करके उनसे पापों का उपाजेन - करता है उससे 
बढ़कर भूखे और कोई नहीं हो सकता। जिह् के द्वारा घर्मे “भी 
किया जा सकता है और- पाप भी किया जा सकता है। कहा 





उचन बड़ा अनमोल बोल सके तो बोल | 
हिये तराजू तोल कर पीछे बाहर खोल |॥॥ 


' भाश्यो | वोल्न बढ़ा अनमोल है । किसी के प्रति जब कुछ 

बोलने की इच्छा करो तो पहले उसे हृदय की राजू पर तोल लो । 
अर्थात्त यह बिचार कर लो कि मैं जो बोलना चाहता - हूँ, वही 
शच्द आगर दूमरा भेरे प्रति बोले तो मुझे कैसा लगेगा १, अगर 
आप उन शब्दों को अपने लिए सद कर सकते हों, प्रिय समझ 
सकते हों, तो दूसरों के श्रति उत्त शब्दों का व्यवह्वार कर सकते 
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हो । अगर आपका दिल कहे कि ऐसे शब्द सुनना मुझे पसंद 
नहीं है तो आप भी वे शब्द दूसरों को न खुनावें । जेसे आपकी 
आत्मा कटुक, कठोर शब्द खुनकर दुखित द्ोती है, बेसे द्वी दूसरों 
की आत्मा को भी व्यथा द्वोती है। 


अगर आप इस कसौटी पर कस कर वचनों का उच्चारण 
करेंगे तो निस्सदेदह् आपका कल्याण होगा, अल्याण न होगा । 
जहाँ तक संभव हो, मौंत रहना सर्वेश्रेष् है । अगर मौन रहना 
संभव न हो तो निरब्॒य भाषा के सिवाय ओर कोई भाषा नहीं 
बोलनी चाद्विए । विवेकपूेक बोलने वाला इस 'लोक में यश पाता 
: है और परलोक में भी सुख पाता है। अगर आपने इस कथन 
पर ध्यान दिया तो आनन्द द्वी आनन्द होगा। 
ता० १४--६-४८ > 
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भ हा न से ले 
भगवान्‌ बोले- 
. +6558१०३. . 
सुतिः-- 
श्व्योतन्मदाविलविलोलकपोलमूल- 


मत्तअ्सद्अमरनादविद्वृद्धकोपम्‌ । 
ऐराबताभमिभसुद्धतमापतन्तम, 


इष्ट वा भय भवति नो भवदाश्रितानाम ॥ 


फेंगवान्‌ ऋषभदेवजी की स्तुति करते हुए आचाये महाराज, 

फरमाते हैं कि-हे सर्वञ्ञ. सर्वदर्शी, असलन्त शक्तिमाब ,' 

पुरुषोत्तम, ऋषभदेव सगवन ! आपकी कहां तक स्तुति की जाय ? 
भगवन्‌ | आपके गुण कहां तक गाये जाएँ ? 


मद्दाप्रभो | कोई पुरुष कहीं जा रहा हो ओर रास्ते में उसे 
एक हाथी मिल जाय । हाथी भी साधारण नहीं, ऐरावत के समान 


भगवान बोले | .. , [ ६७ 





हो। उसके गंडस्थलों से मद बह रहा हो-। .उस सद की गध, के 
लोलुप भोरें उसके चारों ओर मँडरा रहे हों, और उसे परेशान कर 
रहे हों । भौरों के कारण हाथी अत्यन्त ही कुपित- हो गया. हो । 
पहले तो ह्वाथी स्वयं मंदमाता हो और फिर भौरों ते उसे; हैरान 
करके कुपित कर दिया हो । ऐसी रिथत्ति में बह कितना उद्धत नहीं 
हो जायेगा ? वह हाथी उस संस्ता चलने वाले पुरुष के सामने 
भाप कंर 'आ रहा हो, तब भी, हे सगवने्‌ ! अगर बह पुरुप 
आपका भक्त हैं>-आपके आंभ्रय में आया हुआ है, तो उसे 'लेश- 
मात्र भी भय नहीं होते है। देवाधिदेव ! आपका ज्यों ही “3 
छसभ”का मंगलमंय' मंत्रेच्वीरण करता है, त्यों ही वह हाथी म<- 
हीन-सा हो जाता है! और भंक्त का' बाल भी बांका नहीं होता। 
जिन सगंबान की ऐसी मंहिमां है; जिनका प्रभाव ऐसा लोकोत्तर 
है, जिनका नाम मात्र उच्चारण करने से भक्तों के सकल संकट करे 
जाते हैं, उन्हीं प्रभु ऋषभदेवजी को हमारा बार-वार नमस्कार हो। 


'भाइयो ! भगवान के न्ञास. में . निभयता रही हुई , हे ।-जो 
भगंवान्‌ का भक्त ढे, वह भंगवानू की आज्ञा पर अन्त करण से 
श्रद्धा रक्खेगा । श्रद्धा रखने से अपूर्व शक्ति की प्राप्ति होती-हे। 
उस शर्क्ति के सामने एक.क्या, सेकड़ों, हजारों मदोन्मत्त हाथियों 

' डी शक्ति भी तुच्छ हैं ओर कुछ बिगाड़ नहर कर सकती । 


ऐसी शक्ति को-प्राप्त करने के लिए निग्नन्थप्रवचन-भगवान्‌ 
की वाणी को पढ़ना,.समझता और उस पर- मनन करना आव- 
श्यक है-। आप लोगों को वही वाणी सुनाई जा रही है। झाज 
सिश्नेन्थप्रवचन-सप्ताह का पांचबां- दिन है । तेरहवें अध्ययत्त तक का 
संच्तेर मे वर्णेन किया जा चुका है | आज आगे के अध्ययनों का 
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सार आपको बतलाना है । चोदहवे अध्ययन में बड़ा ही महत्त्व- 
पूर्ण त्रिषय है । आदि तीथडूर नामिनन्दत श्री ऋषभ देव भगवान्‌ 
ने अपते ६८ पुत्रों को जो उपदेश दिया था, उसमें उसी उपदेश 
का वर्णन है । | 


. पहले कहा जा चुका है कि इस अवसर्पिणी युग में भग- 
बान्‌ ऋषभ सबसे पहले धरे पवत्तेक हुए हैं-। जब सामाजिक 
सुव्यवस्था होती है, जीवन नीतिमय -बन जाता है, तभी धर्म की. 
अतिष्ठा होती है। इसी कारण भगवान्‌ ऋषभदेवजी ने सर्व प्रथम 
लोकिक-नीतियों, की व्यवस्था की ओर -प्रजा का जीवन जब 
व्यवस्थित हो गया तो लोकोत्तर धर्म की साधना करने के लिए 
तथा जगत्‌ को उस घस छा प्रकाश देने के लिए स्वयं साधु 
बन गये। - 


साधु बनने से पहले भगवान्‌ ने राज्यशांसन को भी 
उुव्यवस्थित्‌ बनाने की चींव डाल दी थी । उन्होंने अपने ज्येष्ठ 
पुत्र भरतजी को अयोध्या का राज्य_प्रदान्‌ किया था और दूसरे 
पुओ्रों को दूसरे-दूसरे देशों का शासक नियुक्त कर दिया था। फिर 
भी उस समय देश सें एकरूपता नहीं थी। देश अलग-अलग 
हिस्सों में बेटा हुआ था। राजनीति की दृष्टि से देश के लिए यह 
अच्छी वात नहीं थी । 


भरतजी ने समग्र देश को एकरूपता प्रदान करने के लिए 
विभिन्न प्रदेशों को एक तंत्र के नीचे लाने के लिए और संमस्त 
प्रजा को'एक सरीखा अवसर देने के लिए श्रयत्न' किया ! सारे 
भारत पर उन्होंने अपनी विजय-पताका फहराई । समग्र देश को 
एक भंडे के नीचे खड़ा क्रिया | 


, 
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आपको स्मरण रखता चाहिए कि श्राज भारतवण्े की जो 
सीमाएं हैं, वे वहुत संकुचित हो गई हैँ । बर्मा भारत से प्रथक हो 
गया हे, तिव्वत भी प्रथक है, नेपाल भी अलग हे, अफगानिस्तान 
आदि देश भी अलग हो चुके है । ओर अब सिन्ध सीमांग्रान्त 
तथा पंजाब ओर बगाल के कुछ भाग भी पाकिस्तान के नाम से 
भारत से अलहदा हो गये हैं। मगर पहले ऐसा नहीं था | उ्त 
समय भारत की सीसा बहुत विशाल थो। उल्लिखित समस्त देश 
भारत के ही अन्तर्गेत थे। उनके अतिरिक्त और भी बहुतेरे देश 
जो आज अलग हैं, भारत के ही अश थे। इतनी विशालतर 
सीमाओं में 'भारत ने अपना शासन फेलाया था। आवागमन 
के आधुनिक स्वरागासी साधन न होने पर भी इतने बढ़े भूभाग 
पर शासन करना साधारण बात नहीं थी मगर भरत चक्रवर्त्ती 
उस पर शान्तिपू्वेक शासन करने भे समर्थ हो सके थे । इसी से 
के कुशलता ओर पराक्रमशालिता का पता चल सकता 

। की 


जैनशासत्रों के अनुसार घचक्रवर्तती राजा का पद्‌ उसी को 
प्राप्त होता हे जो सस्पूर्ण छह खण्ड वाले भरतत्षेत्र पर अधिकार 
प्राप्त कर सके । एक भी राजा जब तक स्वठन्त्र रहे तब तक कोई 
प्चृ+बर्त्ती नहीं कहला सकता। भरतजी ने ओर सब राजाओं को 
अपने अधीन कर लिया था। सिफे उनके भाई द्वी स्वाधीन रह 
गये । तव भरतजी ने अपने भाइयों के पास सदेश भेजा कि 
भारत के समस्त राजाओं ने मेरी आज्ञा शिरोधाये कर ली है, 
केबल आप शेप रह गये' हैं । आप ओर हम तो एक द्वी हैँ--सगे 
भाई हैं, अतः आप भी मेरी आज्ञा शिरोधाय कर लें ताकि समग्र 
देश एक ही ध्यजा के नीचे आ जाय | , 
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इस आशय -का भरतजी का, संदेश पाकर -भगवान्‌ 
ऋषभदेवजी के ६८ पुत्र एकत्र हुए। उन्होंने संदेश पर विचार 
किया। विचार करने के पश्चात्‌ वे इस निर्णय पर आये -कि 
भ्रतजी बड़े भाई हैं ओर हम लोग उनके अनुज हैं. । - अतएव 
जहां त्तक हमारे आपसी संवर्धों का सवाल है, हम उनकी, आज्ञा 
मे चलने को, तेयार हैं.। मगर राज्य के सबंध में उनकी अधीनता 
पवीकार नहीं, कर, सकते । भरतजी आदिनाथ के पुत्र हैं तो हम 
भी उन्हीं के पुत्र हूं। भरतजी को पिताजी - से राज्य मिल्ला है-तो 
हमें भी पिताजी ने, ही राजा बताया है। ऐप्वी, स्थिति: मे हमें 
उनकी अधीनता क्यों स्त्रीकार करती चाहिए पिताजी ने जब 
राज्य का बंटवारा कर दिया है तो अपने-अपने हिस्से में सब्र को 


संतुष्ट रहना चाहिए। एक दूसरे को अपने अधिकार में लाने की 
चेष्टा क्यों करे ९ 


भाईयो | इस युए की यह पहली' राज॑नीतिक संमस्या 
थी । उससे पहले राज व्यवस्था नहीं थी, अतएव इस प्रकार की 
समस्या उत्पन्न होने का कोई अबसर ही नहीं आया था। जब 
संजुष्य-समाज की रचनाः हुई तो राज्यव्यवस्था सी आवश्यक द्दो 
गईं। जव राज्य व्यवस्था 'हुई तो डसके स्पथ ही साथ अनेक 
प्रकार की उलमेतने भी पेदा हो यई | , 


जेसे अगरेजों के हृट जाने के पश्चात सेकड़ों रियासतों में 
बिखरे भारतंबये को एकरूपता ,प्रदान की गई है, उसी श्रकार, 
संरतजी के जमाने मे एकरूपता प्रदान की गई थी ।-इघर भ्रतजी 
समर भारत मे एकता स्थापित-करना आवश्यक समभते थे और 
उधर उत्तके भाई अपनी स्वाधीनता की रक्षा करना आवश्यक 
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सममते थे।' इस ग्रेकीर एक'उलेमेन पेदां'ही गेई)। उस संमंय 
भरंतजी की शंक्ति बहुत बढ़ गई थी। उनके “भाई *उस॑ 'अचण्ड 
शक्ति का मुकाबिलो' नहीं कर सकते थे । फिरे भी वे'घीर थे और 
शक्ति के सामने घुटने टेक देने के ल्षिए तेयार नहीं थे । अत्तरब 
उन्होंने स्वाधीन रहने का ही निश्चय कर लिया | 


पंरन्‍तु उन्हें भगवान्‌ ऋपभदेवजी -का स्मरण आया-। 
सोचा-पिताजी, अभी जीवित हैं. और उन्होंने ही हम: लोगों को 
तथा भरतजी को राज्य दिया है! । ऐसी स्थिति मे क्या यह अच्छा 
होगा कि इस विषय में उनकी सम्मति ली जाय? पिताजी'की 
घआज्ञा हमें भी-स्वीकाय होगी ओर जेष्ठ भ्राताजी क़ो भी स्वीकार्ये 
होगी। मतसेंद शांतिं के साथ दूर हो जायगा और किसी श्रकार 
का अनर्थ कर संघष भी खड़ा नहीं होगा। जो झगड़ा शांति 
ओर॑ प्रेम से मिठ सकता हो, उसके लिए हिंसा का आश्रय क्यों 
लिया जाय ९ 


$ 


इस प्रकार विचार केर ऋषभदेबजी के ६८ पुत्रडनके पास 

पहुँचे । सेगवान्‌ को नंसस्कोर करके उनके समक्ष हाथ जोड़ 'कर 
बेठ गये । फिर कहा-पिताजी !' संधु'बंनने से पहले आपने निष्पक्ष 
भाव से राज्य के बंटेवांरा करें दिया था सब “भांइयों को अलग 
अंलग राज्य दे दिया था। अंब तक हम लोग उसे /बटवारे के 
अंनुसार शासन कर रहे हैं। मगर अब वेड़े भाई साहब के चिंत्त 
में लोभ उत्पन्न हो गया हैं। वे अपने प्राप्त राज्य से संतुष्ठ स्नहीं 
हैं । उन्होंने भारत' के अन्यान्य राजाओं को अंपने अधीन कर ही 

'लिया है, अब हस लोगों की स्वाधीनता का भी अपहरंण करनी 
चाहते हैं। वे हमारा राज्य छीन लेना चाहते हैं । इसीलिए हम 
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लोग आपकी सेवा में उपस्थित हुए हैं। भरतजी और किसी का 
कहना मानें या न सातें, आपका कहना अवश्य मानेंगे । हम भी 


आपके आज्ञाकारी हैं। आप जो आज्ञा प्रदान करेंगे उसे हम 
स्वीकार करेंगे । हे 


॑ 


अपने पुत्रों की फरियाद सुन कर ऋषभदेवदी ने कह्दा-- 
उस समय मेरे हाथ मे जो राज्य था, वह तुम लोगों को दे दिया 
था। अव मेरे हाथ में मुक्ति का महान्‌ साम्राज्य हैः । चाह्दो तो 


८ ये 


वह मैं दे सकता हूँ । 


भव्यो ! अभी तक तुमने वाह्म, दृष्टि से विचार 
किया है, अब जरा आन्तरिक दृष्टि से बिंचार करो। सोचो, 
समझो । यही सोचने का समुचित समय है. । वोधि प्राप्त करो । 
अपनी दृष्टि को निमल्त और विशाल वनाओ | विचार करो कि 
तुम कोन हो ? क्या हो ९ यह ह्ाड़-सांस आदि से निर्भित शेरीर 
तुम नहीं हो । जब शरीर नहीं श्हेगा-तब भी तुम्हारा अस्तित्व 
रहेगा । अतएव इस जीवन की छुद्र मयादाओं तक दी अपनी 
विचार शक्ति को सीमित मत करो, अपने शाश्वत जीवन की- 
ओर भी दृष्टि डाल्लो । अनन्त -भविष्य को मंगलमय बनाने के 
सहामार्ग की गवेपणा करना सानव जीवन की साथकता है । 
भविष्य के लिए बत्तेमान की उपेक्षा नहीं की जासकती, मगर बच्ते- 
मान के लिए भविष्य की उपेक्षा नहीं की जा सकती, क्योंकि 
वत्तेमान ज्षणिक हे और भविष्य शाश्वत है-। शाश्वत कल्याण 


के लिए शाश्वत सत्य को जो निंगूढ है, निगृढ़तर है, खोजना 
चाहिए। 
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»... वह गूढ सत्य क्या है. ? यह समझना सरल नहीं है । उसे 
ससममभने के लिए उम्र और चिरकालीन साधना की आवश्यकता 
हीती है| पर उसको समझ लेने और ग्राप्त कर लेने में ही आत्मा 
के पुरुषार्थ की चरम साथकता है ! 


जिस बुद्धि से परम सत्य को सममता'जा सकता है,, उस» 
बुद्धि को-बोधि को ग्राप्त करो । उसे प्राप्त करने का अगर कोई 
उपयुक्त अवसर है तो वह यही है । ऐसा या इससे उत्तम अवसर 
फिर मिज्नना कठिन है। अतएणव विलम्ब नहीं करना चादिए। 
समय चला जा रहा है, निरन्तर चला जा रहा है, एक भी क्षण 
ठहरे बिना उल्ञा जा रहा है । दिन रात, घटा, घड़ी, पल, क्षण 
कर-करके बषे के वर्ष बीत रहे हैं । ससार की अचड से ग्रच॑ड 
शंक्ति भी अगर एक : क्षण को ठहराना चाहे तो वह्‌ ठहर नहीं 
सकता । इस प्रकार अवाध. गंति से काल व्यतीत हो रहा है । _ 


“०१ » काल द्वी व्यतीत हो रह्दा होता तो चिन्ता की कोई वात' 

हीं थी। परन्तु .यहां तो काल के साथ ह्वी साथ ग्रोणियों क्रो 
जीवन भी बीता जा रहा हे | - वल्कि यों कहना चाहिए कि काल 
नहीं, हमारा जीवन ही बीता-जा रहा हे । 


ह काल्ो न यातो वयमेव याताः | 


) अथातू--काल नहीं बीता, हम द्वी बीत गये हैं । 
भद्ग पुरुषों | सचमुच .क्षण-ज्ञण के रूप मे समग्र जीवन 
अतीत फे उद्र भें संमा रहा ढे | देखो, कितनी आयु वचपन मे 
ती गई ओर कितनी युवावस्था में बीत गईं ? थोड़े दिनों के बांद 
शरीर को निर्वेल बना देने वाला बुढ़ापा हमला कर देगा ओर 


छ 
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जीवन लीला समाप्त हो जायगी । फिर राज्य क्‍या काम शअआने 
वाला है ? दुनिया भर का बेभव किस मतलब का रद्द जायगा ? 
सब कुछ यहीं धरा रहेगा | कोई भी वस्तु आत्मा के साथ परलोक 
सें नहीं जायगी । हां, इन सव वस्तुओं को इकट्ठा करने और इन 
पर ममता का भाव स्थापित करने से जो पाप ४छपाओत किया 
होगा वह अवश्य साथ जायगा । 


मनुष्य आंख रहते अंधा क्‍यों वन रहा है ? वह अपने 
नेत्रों से देख रहा है कि न जाने कितने लोग युवात्रस्था में ही 
काल के गाल में चले जाते हैं, कितने ही बाल्यावस्था को भी 
पूर्ण नहीं कर पाते ओर कितने ही गे में ही परलोक के लिए 
प्रयाण कर जाते हैं। उन्हें बाहर की हवा भी नहीं लगने पाती । 
वे यह भी नहीं जान पाते कि कौन सेरा पिता था, कौन मेरी 
माता थी ओर कौन मेरे भाई-बन्द थे ! जैसे बाज पत्ती, तीतर, 
बटेर था कबूतर पर मपट्टा मारता है और तत्काल गल्ला दवाकर 
'ले जाता है, उसी अकार मौत मलुष्य पर मपठती है और सारा 
खेल खत्म कर डालती है। इसीलिए तो कहा है:--- 


खने ओर गहन बन में जब सिंह हिरन को पातां, 
तब उसकी रक्षो करने को कौन सामने आता। 
इसी भांति यमराज: ऋपटता जब प्राणी के ऊपर, 
है ऐसा बलवान कौन,जो उसे बचावे भू पर ! 
चास्तव/में कोई किसी से कितना ही हार्दिक प्रेस क्‍यों-न 


करता हो, मृत्यु आने पर बचा नहीं सकता। और कोई भी 
शरीरधारी लाख उपाय करने पर मौत के चगुल में फंसे बिंना श्द्द 
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नहीं सकता | जीवन का अतिम परिणाम मृत्यु है । सत्यु से बचना 
अखंभव हैः-- 


अम्बर में पातांस लोक में या समुद्र गहरे में, 
 इन्द्रभवन में शैंल गुफा में, सेना के पहरे में । 
बज्विनिर्मित गढ़ में या अन्यत्र कहीं छिप जाना, 
पर भाई ! यम के फंदे में अन्त पड़ेगा आना ॥ 


भगवान्‌ ऋषभदेवजी अपने पुत्रों से कहते हैं--._ 
बेटा सुन लीजे, कहे ऋषभजी वारम्वार । 


.. पुत्रों ! सुनो | मेरी बात पर ध्यान दो। मौत मलुष्यों को 
“ किसी भी समय पकड़ कर ले जाती है । देखो:--- 


बाल व॒द्ध सब जीव पे रही मौत रपडा मार ॥ 


मोत किसी को नहीं छोडती ।बालक हो या वृद्ध हो, सब ' 
पर समान भाव से ऊऋपट्टा मारती है। जब मौत का आक्र- 
मण होता है' तो मनुष्य विवश-ल्लांचार दो जाता है। चलते-* 
चलते दम तोड़ देता है, चश्मा किधर-द्वी पड़ता है, गुलाबी 
दुपट्टा किधर से जा गिरता है' और सारा वेभव भूमि पर लौटने - 
लगता है । ; हे यु 

इयो ! भगवान ऋषभदेवजी ने अपने पुत्रों को जो कुछ 

उपदेश दिया है, वह आपके लिए भी है या सिर्फ उन पुत्रों के. 
लिंए' ही था ? अगर वह उपदेश सिर्फ उन्हीं के'लिए द्वोता तो 
शास्त्रों में उसका उल्लेख करने की क्‍या आवश्यकता थी ? 
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भगवान्‌ के ६८ पुत्र तो उपदेश सुनकर उसी समय साधु वन गये 
थे। उनकी अन्तरात्मा ऐसी निर्मल थी कि तत्काल उस पर डप- 
देश का असर पड़ा | फिर सी वह उपदेश शास्त्रों में लिखा गया 
है, इसका द्द्देश्य क्या है ?, यही नकि युग-युगान्तर में, भव्य 
जीव उससे बोध पाते रहें और सावधान होकर अपनी आत्मा 
का कल्याण करते रहें | अगर इस सचाई पर आपका विश्वास 
है तो भगवान के उपदेश को सावधान होकर सुनो। उस पर 
विचार 'करो, गंभीरतापू्वक उसकी सचाई को . अनुभव करो 
ओर भगवान के द्वारा प्रदर्शित किये हुए पथ पर चलने की तैयारी 
करो। हि 
संसारी जीब॑अनादिकाल से अज्ञान में फँसा है और 
सदूभुरु की संग्रति मिलने पर, बीतराग अस्भु की वाणी झुनने 
का खुयोग पाकर -भी,मोहमय दशा से ऊपर नद्दीं उठता हैं । कीई 
कहता है - मद्वाराज मेरा, बच्चा लन्हा-सा है! कोई कहती है-- 
महाराज, मेरे धनी नौकरी पर जाते हैं ओर रसोई जल्दी करनी 
पढ़ती है। कोई कहता है -क्या करू सहाराज, अचोनक-मंगड़ा 
खड़ा हो गया तो वकील के पास>चला गया था। कोई कहता 
है--कमठा छेड़ रक्खी है न !;इसीसे आजकल्न 'फुर्सेत नहीं 
मिलती। कोई कह्दता है--स्त्री के लिए गोखरू गढवाने चला गया 
इसी-कारण नहीं आ सका। इस अकार मोह-माया में फेंस कर - 
धर्म का नास भी नहीं लेता है वेईमान ! दुनियादारी के कामों सें 
चौबीसों घंदे लगाता है और धर्मक्रिया के लिए एक घड़ी भी 
फुसेत नहीं पाता | इसी कारंण तो जीव चार गति, चौबीस इंडक 
ओर चौरासी लाख जीवयोनियों में भटकता फिरता है ! सदृंगति , 
प्राप्त करना कठिन हो रहा है । । 


पल 


भगवान्‌ बोले, |, | किला 


, : भग़वाव अपने पुत्रों: से कहते हैं--झुल़्ो ! यह सोह-मसता 
- में फेसा, हुआ ज्ञीव सभी प्रकार के अनश्रे.कर डालता है-। हिसा 
करने से-मुह नद्दीं सोड़ता। प्रथ्नीकाय, अपूकाय, तेजस्काय; 
पायुकाय ओर बनस्पतिकाय के अतिरिक्त त्रस॒काय की भी हिंसा 
करता है, असत्य आदि पापों का सेवन करता है ओर पाप कर्मों 
का बेंघ करके, दुर्गति से जाता है । जीव अपने किये कर्मों के फल 
स्वरूप ही नाना प्रकार की दुःखसंय योनियों . मे भटकता हे और 
भटकता है । या किसी राजा, यहाँ तक कि इन्द्र की भी शक्ति नह्ठीं 
कि बह किसी को हुर्गति मे भेज सके । न कोई किसी को सुगति 
दे सकता/ है ओर न : दुर्गति- दे सकता है । अपने-अपने कर्म ही 
जीबों को सुगति-दुर्गति के पान्न बनाते है। ससकृदार आदसी 
विवेकबान्‌ होता, है तो. मजे में घर अथवा दुकान जाता है 
तु जो शरात्र पी लेता 'है ओर नशे में होता है, वह बीच में 
कांठों में ही धड़ास से गिर पड़ता है, इसी प्रकार ' कषाय और 
प्रसाद में पड़कर, जीव दुर्गति में जा पड़ता है। वस्तु: कर्म से 
ही सुख. दु ख की श्राप्ति होती है । अतएब मनुष्य का प्रथम और 
अ्धान कत्तेव्य एवं उ् श्य यही होना चाहिये कि वह कर्मों को नष्ठ 
करने का प्रयत्न करे । ' 


भगवान्‌ का कश्षन है कि किसी को मारना बुरा , है, अगर 

मारना ही है तो कर्मों को ही मारो | कम ही असल में आत्मा के 
शत्रु हैं । संसारी जीव जिस किसी सनुष्य की, अपना बेरी मान 
लेते हैं ओर उससे बेर का बदला संजाने के लिए तेयार हो जाते 

* है । यह उनका अम है। दूसरे लोग तो कर्मो के दृथियार मात्र दे । 
असल में तो कर्म द्वी जीव की दुर्गति करते ढवे । विवेकबान व्यक्ति 
असलियत को पहचानने का प्रयत्त करता है । रोग के वास्तविक 


७्द ] [ दिवाकर-दिव्य ज्योति ' 


मूल को समझे बिना उचित चिकित्सा नहीं हो सकती | कल्पना 
करो--किसी आदमी को ज्वर चढ़ आया। ज्वर के प्रभाव से 
उसका समस्त शरीर गे हो गया। बहिदृष्टि वाला अज्ञान जीव _ 
इस स्थिति में क्या करेगा ? और बुद्धिमान मनुष्य को क्या करना 
चाहिए ? अगर ऊपरी गर्सी को दूर करने के लिए रोगी को ठंडे 
जल से नहला दिया जाय तो थीड़ी देर के लिए ऐसा मालूम द्ोगां 
कि बुखार दूर ह्वो गया है, मगर ऐसा करने से विकार वास्तव में 
दूर नहीं होगा, बल्कि और अधिक बढ़ेगा। बुद्धिमान मनुष्य ज्वर 
के कारण की खोज करेगा ओर उपरी गर्मी को नहीं, वरन्‌ उस 
गर्मी के कारण को दूर करने का प्रयत्न करेगा। ज्यर का 'कारण 
_ हठ जाने पर ज्वर मी हट जाता है । . - 


यही बात अपने ऊपर घटा कर देख लेनी चाहिए | ज्ञानी 
पुरुष का कत्तेव्य है कि वह दुःख आ पड़ने पर दुःख बाद्य- 
निमित्त के बदले उसके मूल कारण को खोजे और उसी.की चिकि- 
त्सा करे। मूल कारण के हृट जाने पर दु.ख भी आप ही आप 
दूर हो जायगा | यह बतलाया द्वी जा चुका है कि दुःख का मूल 
कारण कमे है । आचायें अमितगतिजी कहते हैं-- व 


स्रयं कृतं कर्म यदात्मना पुरा, 
. फल तदीयं लभते शुभाशुभम्‌। 
परेण दूं यदि लम्यते स्फुटं, 
स्वयं कृत कर्म निरथेक्त तदा। 
अथात्त--इस जीव नें पहले जेसे कर्मों का उपाजन किया 
है, उन्हीं के अनुसार शुभ'या अशुभ फल भोगता है। अगर 
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दूसरों का दिया सुख-दुःख भोगने लगे तो अपने किये कर्म 
निष्फल हो जाएगे। 


इस प्रकार का विचार करने से अन्त.करण शान्त हो 
जाता है ओर दृष्टि निर्मेल हो जाती है। कपाय भाव की सन्दता 
होती है ओर नवीन कर्मों के बंध का अवसर कम हो जाता है । 
सुख दुःख भोगते समय समभाव रहता हे। जब मनुष्य को 
विश्वास होता है कि में अपने दुख का कारण स्वयं ही हूँ, 
अपने लिए मैंने ही यह दुःख उपाजन किया है, दूसरा कोई मुमे 
दुखी नहीं बना सकता, तो वह राग-द्व प से बच जाता है और 
अपने भविष्यभ्को सुधार लेता है । भगवान कद्द ते हैँ--तुम अपनी 
किसी भी अवस्था के लिए दूसरों को ज़िम्मेवार मत ठहराओ 
, तुम जिस अवस्था में हो उसके लिए स्वय ही उत्तरदायी हो। 


झतएव मल कारण की ओर देखो। कर्मों को नष्ट करने का 
प्रयत्न करो । 


_ ओर देखो, यह जीव॑ ऊँची जाति ऊँचे कुल, सबल शरीर 
सुन्दर रूप और उत्कृष्ट ज्ञान-ध्यान, तप आदि का जब अभिमातर 
करता है ओर दूसरों को नीचा समझ कर उनसे घृणा करता है, 
तब नीची गति में गिरता है । मेरी जाति ऊँची है ओर तू नीची 
जाति का है, में ऊचे कुल्न का हैँ ओर तुम नीचे कुल के हो, इस 
प्रकार अभिमान करने से श्रात्म को चिरकाल तक संसार में 
परिभ्रमण करना पढड़ेगा। 'जो साधु, साध्वी श्रावक या श्राविका 
तत्व का स्वरूप समझ गया हे, ज्ञान ध्यान भी करता है, तपरया 
भी करता है, फिर भी अगर वह कहता है कि हम अच्छे हैं और 
दूसरे बुरे हैं, हम धमात्मा हैं ओर दूसरे अधर्मी हैं, हम भक्त हैं 
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ओर दूसरे दुष्ट हे, जो अपने सुख से अपनी सहिमा करता है. 
ओर दूसरों की निन्‍द्रा करता है, वह अपनी करनी पर पाता 
फेरता है। वह अपनी आत्मा को गिराता है। उसका ज्ञान, 
ध्यात, तप और त्याग आत्मशुद्धि का कारण न होकर कपाय 
के। पोषक' बन जाता है । ् 
|*. भाइयो ! किसी चीज का अभिमान मत करो। आज 
अगर आप लखपतिः:हो -तो क्या ठिकाना: है कि कल्न-परसों या 
जीवन परयन्त लखपत्ति ही रहोगे ? बड़े-बड़े बादशाह, राजा 
महाराजा, सेठ-साहूकार परिस्थिति के ' मबर में पड़ कर कुछ से 
कुछ बन जाते हैं। अफगानिस्तान के शाह अम्ाजुल्लाह को देखो ।' 
किसी समय वह बादशाह थे.और आज मकानों की दलाली 
करके अपना तिवाह करते हैं.। पयूरोप ' के अनेक बादशाहों को 
देश-निकाला दे . दिया गया ओर उनकी वेगमें आज नौकरी की 
खोज में भंठकती फिरती हैं । भारतबष में सेकढ़ों राजा थे। 
आज उनकी कया स्थिति है ? . भले ही उनका राजा का खिताब 
अंभी बच रहा है, सगर वे बिता राज्य के राजा हैं! कत्ततक 
डैनेंकी जो मर्यादा थी, वंह आर नहीं रह गई है औ९ आज जो 
भंयांदा है वह कल नहीं रहने वाली है. | जब यह हालत गत्यंत्त 
दिखाई दे रह्दी है तो आप किस खेत की मूली हूँ? किस बूते पर 
आप अभिमान कर -सकते हैं ? ला 


7 
हक 3. & 


आँप सोचते हं--हम॑ घनी दें! ओर हमारे सामने दूसरे 
तुच्छ हैं। मगर से आपको सूचना देता हूँ कि जल्दी से जल्दी 
आप इस अभिमान के मृत को भगा दीजिए । संसार में खास तौर 
से आर्थिक क्षेत्र में घोर क्रान्ति आ -रही है। दीर्घटृष्टि से उसकी 
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ओर देखिए | अगर आप उसे नहीं देखेगे ओर अभिमान का 
त्याग नहीं करेंगे तो बह और जल्दी आएगी । इसके सिवाय घन 
के नाश के तो सैकड़ों कारण मोजूद हैं । चोर चुरा ले जाते हैं 
डाकू लूट 'ले जाते' हैं, बाढ़ बहा ले जाती है, आग नष्ट कर देती 
है, भाई-बन्द छीन लेते हैं या, दुत्येसन में! पड़कर उड़ा देते हैं। 
ऐसी नाशशील वस्तु का अभिमान कैसा ? सच तो यह है कि 
अभिमान करने की बात ही दूर, धन या अन्य सांसारिक -पदार्थ 
तुम्हारे हैं ही नहीं | ठुम चेतन हो, धन आदि वस्तुए जड़ हैं। 
भल्ना जड़ पदार्थ चेतन के किस प्रकार हो सकते हैं। आचाये ने 
कहा है जा ० हि ॥भु 
यस्यास्ति नेक्यें वपुषा5पि साधम्‌, 
तस्पास्ति. कि पृत्र-कलत्र-मित्रे) १ ॥। 
“+आचाय अमितगठि 
; अर्थात्त जित चेतन क़ी अपने शरीर के साथ भी ण्कता 
नहीं है, जो शरीर में स्थिति होने पर भी शरीर से सबेथा भिन्न है, 
उसकी पुत्र; पत्नी ओर कुटुम्त्री जनों के साथ एक्रता किस प्रकार 
हो सकती, है ? ओर जब कुट्टम्जी जनों के साथ एकता नहीं है तो 
धन, मकान आदि-पुदुगल्नों के साथ एकता तो हो ही कंप्ते सऊती 
है ? कहा भी हे.--, 
हो जल में उत्पन्न जलञ ज्यों जल ' से ही न्यारा है, 
यों शरीर से भिन्न' चेतेना को' भी निर्धारा' है। 
तो दुनियां की अन्य वस्तुएं केसे होगी तेरी १ 
, समझ निराले आत्मरूप को मत कह मेरी-मेरी-। 
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| हैं हूँ सब से मि्् अन्य अंस्पष्ठ निरत्ा,' *' 

आत्मीय खुख-सागर में निक रमने वाला । । 
5 - सब्र संयोगज आधब दे- रहे मुकको घोखा,. - - 
'.. हाय न जाना मैं ने. अपना रूप अनोखा ॥- . 


हक भांइयो / इस पारसार्थिक सत्य की ओर अपनी ,विचार- 
धारा को ले जाओ। वहिरात्मा बल कर कब तक अम-अंधकार 
में भटकंते और ठोकरे खाते रहोगे ? सत्य को सममो, उसका 
अंनुभब करो और उसी में अपनी बुद्धि को स्थिर करो । ऐसा 
करने से तुम्हारी आत्मा बलवान बनेगी । ह 


ह |] 

अपने जीवन की गति को जरा सोढ़ दो । अपनी दृष्टि को - 
असत्य की ओर से हटा कर सत्य की ओर ले जाओ। काम-भोगों 
में सुख मान रदे हो और बीतराग के कहे धर्म की आराधना 
नहीं करते हो) सोचो कि ऐसा करने से तुम्हारी कया गति होगी ९ 
ठुममें से कई कहते है कि हम शाज्रों को, धर्म 'को -ओर साधु 
सहात्माओं को नहीं मानते । ऐसे लोग सत्य से बिमुख हैं. । उनकी 
सनोद्त्ति और वाणी 'छुतकर ज्ञानी जनों को क्रोध नंहीं आता, 
दया आती हे। वे सोचते हैं कि अरे ! इन वेचारे अज्ञानियों की 
क्या स्थिति होगी ? ऐसे लोग सम्यक्त्व से हीन है और मनुष्य: 
जन्स पाकर के भी अपना हित नहीं कर रहे हे । पे 


“जानी जन ऐसे लोगों को समभाते हैं- तुम धर्म-कर्म को 
स्वीकार नहीं करते हो, इससे तुम्हारी ही द्वामि है। अगर सत्य 
को समभना चाहो तो उसके प्रमाण तो पद-पद प्र मिल सकते 
हैं ।'वारीक वातों को नहीं सममसकते तो जाने दो; मोटी-मोटी 
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थातों को ही. समझो | शुभ ओर अशुभ कर्मों के फल तो अत्यक्षे 
दिखाई दे रहे दे ! एक आदमी मसात्दार है ओर तकिया का 
संहाध ज्ेकर गादी पर वेठा रहता, है | बह नहीं जाना चाहता: 
तो भी ज्ञोग जबरदस्ती उठाकर उसे ले जाते हैं.ओर समापति 
चनाते है ओर मानपत्र शअ्रपित करते हैं. दूसरा आदमी वह है 
जो दाने-दाने वो मोहताज रहता है और सोचा करता हे कि 
रात निकल्न गई तो सुंबह कहां से लाकर पेट भरूगा ? यही तो 
अच्छे और बुरे कर्मों का फल है । इस फर्त्त को देखकर कर्म-फल 
की विचित्रता का अनुमान लगा लेना चाहिए। इसी से ज्ञानी 
युरुपों का कथन है कि केवली भगवान्‌ 'के बचनों पर विश्वास 
करो और उन्हें सत्य समभी। ०७५ | ।. «४)॥ 


5 हे ज्ञानशुन्य मनुष्य] तू कहता है.कि नरक ओर स्वर्ग सब 
यहीं, इसी लोक सें हैं। यहाँ जो आनन्द भोग वे स्वर्ग से 
ओर जो कष्ठ भोग रहे हैं वे तरक में हैं । इसके -सित्राय स्वर्ग और 
नरंक कहीं नहीं ढै, क्योंकि वे हमें दिखाई नहीं देते । तू भूत और 
भविष्य की बातें नहीं मानता ओर सिर्फ वत्तेमान को हो संत्य॑ 
मानता है | परन्तु यह तेरी बड़ी सकीण बुद्धि हे । तू क््या अपत्ते 
को सर्वज्न-सर्वेदर्शी मानना चाहता है ? जो तेरी बुद्धि में आ जाय 
ओर तुमे दिखाई दे जाये, बह्दी सत्य है और जो, चीज तेरे ज्ञान-से 
परे हो-उसका अस्तित्व॑ नहीं है! तेरी यह मान्यता भूल भरी है| 

ऐसा मानेगा तो तेरें पूवजों का ही अमाव हो जायगा, क्योंकि 
थे भी तुमे दिंखाई नहीं देते । फिर कया तू या तेरे पिंता यों ही 
आकाश से टपक पढ़े ? बता, वे कहाँ से आये थे ? जिस प्रकार 
तू अपने पिता-से जज्नमा है, उसी-अकार तेरे पिता भी अपने पिता 
से ही जनमे होंगे और वे भी अपने पिता से जनमे होंगे.। तू उन्हें 
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नहीं देख सकता तो क्या उनका अपने समय में. अस्तित्व मिट 

जायगा ? अगर तू अनुमान प्रमाण से उनकी सत्ता स्वीकार करता . 
है तो अनुमान प्रमाण ,से ही कर्मों की, स्वरग-नरक आदि की भी 
संत्ता क़्यो नहीं मान लेता 


है मनुष्य ! माना कि जीवधारियों में तू सब से बड़ा, ऊ चा, 
समभदार और विवेकशील प्राणी है. फिर -भरी तेरी बुद्धि की एक 
मर्यादा है । जगत्‌ बहुत विशाल है ओर तेरा ज्ञान चहुत छुद्ग है | 
दूर की वात जाने दे, तुके अपने मस्तक के बालों की भी संख्या 
नहीं मालूम है । अपने शरीर के भीतर का भी हाल तू नहीं जानता। 
फिर क्यों बृथा दावा करवा है कि स्वरगं-तरक नहीं देँ। 'केवल- 
ज्ञानियों ने अपने ज्ञान में देखकर जगत्‌ का जो स्व॒रूप वतत्ाया है, - 
बह सत्य है, तेथ्य-है श्रद्धा करने के योग्य है। अन्धा कहता है. 
जगत्‌ शून्य है पर आंखों वाले तो उसकी सत्ता को देख रहे हैं ! 
इसी प्रकार अज्ञाती का कथन है कि स्प्र्ग-तरक नहीं है पर सर्वेज्ष 
तो उन्हें भी देख रहे हैं ओर कह गये हैं। दोनो में से किसकी बात 
मानने योग्य है ? इसलिए हे भाई स्बज्ञ के कथन पर विश्वास 
करके अपनी आत्मा का कल्यारं। कर | अज्ञान के चक्कर में पड़- 
कर अनादि काल से भसवश्रमण कैर रहा है! अब उसका अन्त 
करने का सुयोग मिलता है | इसे क्‍यों गेंवाता है ? यह सुअवसर 
हाथ से चला जायगा तो कोच जाने कब तेरा उद्धार होगा ? 
हज कर । जीवन का ठिकाना नेहीं। अभी है, अभी नहीं 'भी 
रहेगा। 


बीते हुए काल में अनन्त तीथंइूर हो चुके दैं--अतननन्‍्त 
चोवीसियाँ हो गई है और भविष्य में भी होऐंगी। उन सब 
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तीथकरों की श्रद्धा, प्ररूपणा या ज्ञान में छुछ भी अन्तर नहीं 
होता। सभी सर्वज्ञों का मन्‍्तव्य एकस्सा द्ोता है। राग ओर 
ट्वेप से रहित सर्वज्ञों के उपदेश से भिन्नता होने का कोई कारण 
दी नहीं है। जहां ज्ञान की न्यूनता होती है, वहीं अरूपणा में 
विपरीतता आती है। कहावते हे--सी 'सयाने 'एकमता, सो 
मूरख सो मता। अर्थात सभी ज्ञानी जन एक सो विचार करते 
ह किन्तु अज्ञानी लोग अपनी-अपनी इच्छा के अनुसार अलग- 
अल्षग प्ररूपणा करते हैं । 


एक बूढ़ा आदमी वीसार दो गया। उसके चार-पांच 
लड़के थे और वे सब मुख थे। एक लड़का वोला - दूसरी दवा 
मत दो, किन्तु डाक्टर की -दवाई कराओ । दूसरे ले कहा--तू 
नहीं समझता । डाक्टर की दवा अ्रच्छी नहीं .होती। अपन तो 
वैद्य को दवा कराएँ। तीसरा चोतल्ा-बैद्य को, घुलाओगे तो बहू 
सो अड़'गे खड़े करेगा । चूणें-की फाकी दे.दो, पिताजी अच्छे हो 
जाएँगे ओर खर्च भी नहीं -करना पड़ेगा । इसअकार -सब अपनी.- 
अलग-अल्लग राय प्रकद करने लगे। एक ने कद्दा--तुम लोग 
कुछ भी नहीं समझते, तो दूसरा 'बोला >तुम सब मूखे-हो । वात 
बढ़-गई और आपस मे जूता-पे जार की नोबत 'आ गई । 


चोथा लड़का तीनों की यद्द लड़ाई देखकर बोला--इस 
लड़ाई का-मूल बूढ़ा है, उसे मार दिया जाय तो सारा झगड़ा द्वी 
खत्म हो जाय । सचमुच बह मू्खे बदूक लेकर पहुँचा और बूढ़े का 
कल्याण क़र दिया । है 


“इन लड़कों क्री मुखेता पर आप हँसेगे और चोथे ज्नड़के 
की करतूत को घृणा की दृष्टि से 'देखेगे। मगर क्या आपको 
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नहीं पता है कि आज के युग के बड़-बढ़े बुद्धितान कहलाने 
वाले लोग भी चोये लड़के के समान -ही विचार आर कार्य कर 
हे हैं । 


घ॒मं के बिपय में जो लाना श्रकार के भनन्‍्तव्य संसार से 
फेले हुए है, और घर्स के नाम पर मूर्ख लोग आपस में जो 
जड़ाई-मंगड़ा करते हैं, उसे देखकर कई लोग यह कहने लगे 
कि धर्म के त्ञाम पर द्वोने वाले कगड़ों को मिटाने के लिए धर्म को 
दी समाप्त कर देना चाहिए। ऐसा सोचने वाले और कहने वाले 
लोग अपने वाप को मार डालने वाले सूखे पुत्र के' समान ही हैँ । 


वास्तविक हृष्ठि से देखा जाय तो झगड़े की जड़ बूढ़ा 
चाप नहीं, लड़कों की मूर्खता थी । वूढ्ा उन्हें लड़ा नहीं रद्दा 
था, किन्तु वे अपने अन्नान के कारण ही लड़ रहेथे* उनकी 
ज्डाई मे वेचारे यूढ़े वाप का कया दोष था ९ अगर वाप बीमार 
न होता तो वे किसी दूसरे नि्मित्त को लेकर लड़ पढ़ने ।.. 

ठीक यही बात धर्मे के विषय में है। घंसे अनादि काल: 
से है, अतएव बह वृद्ध है ओर जगत का पिता है। पिता शहद 
का अर्थ हे--पालन . करने दाला। धर्स ससार के प्राणियों की 
रक्षा क ता है-पालन करता है, इसल्विए बह पिता है । सानत्र- 


जाति का ही नहीं बरन्‌ प्राशि सांत्र का अस्तित्व धर्म के सहारे 
डी टिका हुआ है । अगर आज सभी लोग अपने-अपने घर्म का 
परित्याय कर दे तो जगत्‌ की कया हालत होगी, यंह कल्पना ही 
बढ़ी भर्यकर है। माता अपने: साठ्स्घम का पातल्नन ते करे तो 


जन्म होनेसे पहले ही शिशु का जीवन समाप्त हो जाय । राजा 


हि रु 
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या शासक अपने धर्म का पालन न करे तो दुनिया में अंधेर मच 
जाय, लूटपाट ओर हत्याओं का ऐसा: दौर शुरु हो जायें कि 
जिदगी रहना ही मुश्किल हो जाय पत्ती अपने घ्मे का पालने 
न करे, पति अपने घम को छोड़ देवे, स्वामी और सेवक भी अपने- 
अपने धर्म से विमुख हो जाएँ तो संधार किस स्थिति में जा पड़े १ 


-” अब जरा और आगे ,बढ़िए | वायु. अपना घेमे-स्त्रभाव 
त्याग दे,तो आपका जीवन कितनी देर कायम रहेगा ? चन्द्रमा 
ओर सूर्य तथा -पथ्ची ओर पानी भी अगर अपना-अपना घर्म 
छोड़ दें तो जगत्‌ में उसी समय प्रलय छा जाय । (इस प्रकार जब 
हम बिचार करते हैं तो साफ मालूम पड़ता है कि धर्म के अभाव 
में जगत की स्थिति दी नहीं रह सकती। श्रतएबं धर्म जगत का 
विता है ॥ है इज ; ) 0 # आर! 


इसी बात पर थोड़ा 'और तरह'से भी विचार कर लीजिए 
शास्त्र मे धर्म का स्ररूप बतलाते हुए कहा है --.  ': 


6 


धम्मो, मंगलमुक्किट्ठ, अहिसा संजमो तंबो | ,-. - 


अथात्‌--अहिसा, संयम ओर तप रुप घम्मे उत्कृष्ट मंगल- 
कारी है। ? .. '' ह 


धर्म का जब यह स्वरूप है तो घम का बहिष्कार करने 
का अर्थ हे-अहिसा का बहिष्कार करना, सथयम का बहि- 
एकार करना ओऔर तपस्या का भी बहिष्कार -करना । पहले 
अहिसा के बहिष्कार पर ही विचार कर देखिए। अहिंसा का 
बहिष्कार करने का मतलब होगा-हिसा की प्रतिष्ठा करना,। तब 
क्या हिंसा के आधार पर स॒ष्ट चल सकेगी।? एक-दूपरे की हत्या 


।्+ 4 
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की ही फिराक में रहे तो संसार कत्र तक दिकेगा? आप इसः 
कारण जिंदा ढैँ कि दूसरों ने आपका घात नहीं कर दिया है 
इस अकार अटछविंसा की बदोलत ही आपकी जिंदगी &ँ। दविसा 
मृत्यु है ओर अद्दिसा जीवन है। मृत्यु के वल' पर जो'जीवित 
रहता चाहता है, उसकी बुद्धि की बलिहारी है । 


इसी प्रकार सयम का अर्थ है--अपने उसपर काबू रखता 
अपनी इन्द्रियों को नियत्रण में रखना और अपने मन को भी 
अपती अधीनता में रखना संयम कहलाता है । अगर आप घ्मं 
का बहिष््र करते हैं तो सयम का बहिष्कार करते हैँ ओर संयम 
का बहिष्कार करते हैं तो अपने आपको बेकाबू बनाना चाहते हैं. 
जब आपने अपने आपको: बेकाबू बनाना ही आवश्यक समम 
ल्ञिया तो समझना पड़ेगा कि आप ज्िदगी को ही त्यांग देना 
चाहते है । मनुष्य पागल कब होता है ? जब उसका दिमाग 
वेकावू हो जाता है तब बहू पागल कहलाता है और-उस्तका-जीवन 
वेकार दो जाता हैं। ऐसी स्थिति में मनुष्य अपने दिल, दिमाग 
ओ। तमाम इन्द्रियों को अगर वेकाबू बना लेगा तो उसकी जिदयी 
का क्या अर्थ रहेगा ? कल्पना कीजिए, जिस टुतिया में क्या मनु 
प्य क्या पशु-पक्ती आर क्‍या अन्य जीब,, सब पागल ही-पागल 
होकर रहते हों, उस दुनिया में क्रिस प्रकार शान्ति और खुख की 
ऋलक मात्र प्राप्त की जा सकती दे ? 


स्वेच्छापूबक, पारसार्थिक दृष्टि से कष्ठों को सहन कर लेना 
तप है । तप का वहिष्फार' करने का मतलत्र यह होगा कि जब' 
कोई कष्ट आवे तो उसे स्वेच्छापूत्रेंक सहन न किया जाय | सहृतः 
न करने मात्र से कष्ठों का आना तो रुक नहीं जाया, तप कोः 
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त्याग देने से सहन करने की शक्ति अवश्य नष्ट हो जायगी। ऐसी 
स्थिति में जीवन कितना प़्रजेशमय ओर दीनतामय हो जायगा, 
यह कल्पना द्वी बडी भयावह हें 


कहने का आशय यह है कि धर्म केवल परलोक को दी 
नहीं सुधारता, बह्द बतेमान जीवन को भी सुखमय, शांतिमय और 
रसमय बनाता है | जेन-शास्त्रों में धर्म की जो सीधी-सादी व्या- 
ख्या दी गई है, विचार करने पर मालूम होता हे कि वह जीवन 
के लिए कितना आवश्यक हे । 


धर्म को निमित्त वना कर लोग आपस में जो मगड़ा 
करते हैं, बह रगड़ा वैसा ही है जेसे बूढ़े बाप को निमित्त बना 
कर उसके मूखे लड़के आपस मे झगड़ते हैं । धर्स को खत्म कर 
देना भी वैसा ही है नेसे अपने बाप को गोली मार देना। बस्तुतः 
धर्म क्लेश करना नहीं सिखलाता ल्ड़ाई-कंगड़ा करने की शिक्षा 
नहीं देता | बह शान्ति ओर प्रेम का अक्षय मरना है और जगत्‌ 
को जीवन देने वाला है । ऐसे महत्त्वपूर्ण घम के विपय मे अगर 
कोई प्रतिकूत्न अभिप्राय रखता है तो वह अज्ञान हे ओर घोर 
ध्ज्ञान है ! 


भाइयो यह विचारधारा भ्रमपूर्ण है कि धर्म की वजह 
से लडाई होती है, अत- घसे को ही छोड़ देना चाहिए । इसी 
प्रकार की विचारधारा से तो गांधीजी मारे गये और यदि यह 
बढ़ती गई तो हृत्याओं का दोरादौरा भयकर वेग के साथ शुरु हो 
जायगा | उन लडको में, से एक ने बाप को मार डालने का 
निश्चय किया। फिर भाइयों-भाइयों में आपस में जायदाद के 
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करते हो ! ऐसा करना किगड़ी खोपड़ी वालों:का काम है । 


«. आझानियों के कथन में फर्क नहीं होता, जिनकी :बातों हे में 
के न पढ़े वही सच्चे ज्ञानी हैं ।:वंही बुद्धि का सागर है।ड 
बतलाये मार्ग पर चलने" से डी. सच्चा हित हो सकता हैः । 

»वाचू ऋषभदेवजी ने अपने पुत्रोंनको उपदेश: देते हुए 
कहा--जो आत्मा अपने स्वार्थ के लिए एऐकेन्द्रिय से लेकर पचे- 
न्द्रिय तक के किसी जीव की हिसा नहीं करता और जो अपनी 
इन्द्रियों को विषय वासना की ओर नहीं:घूभ ने देता, वह कल्याण 
का पात्र बनता है । इसी अकार की अबृत्ति_ रखते हुए-अनेक जीव 
भूतकाल में सोक्ष गये हैं, वर्तभान मे जा रहे हैं ओर भंविष्यमें 
जाएँगे । है | हक आह. 32 
हे पुत्री ! तुम समझो । अगर सम्यरज्ञान प्राप्त नहीं करोगे 

९ सानव-तन्त पाकर आत्मद्दित-के- लिए प्रवृत्ति नहीं करोंगे तो 
संसार में भठकते हुए नाना प्रकार के दुःख उठाने पड़ेगे। अज्नात्ी 
मलुष्य पुन; पुत्र: पापों का उपाजेन करके जन्म-मरण के दु.ख 
भोगता है। पापों से बचने का 'सब से उत्तम उपाय अपनी 
इन्द्रियों पर कायू करना है। जैसे फंछुआ अपने अर औरःपांगों 
को सकुचित कर लेता है तो उसके ऊपर शत्रु का अदह्वार' -सफल 
नहीं होता, इसी प्रकार जो सनुध्य अपती (इन्द्रियों को वश * से 
कर लेता है, उस पर पापों का. जोर नहीं चल्नता । जो कछुवे 
की भाँति इन्द्रियों को गोपन' करके रखता है, अन्त: 'करण में 
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घुरेविचार नहीं आते देता ओर दूसरों का दिल दुखाने वाली 
भाषा का भी प्रयोग लीं करत, वह अपनी आत्म को मोक्ष में 
से जायगा । 


हैं आये! ज्ञान उत्तम ओर छित्तकर है, सगर उसकी 
साथेकता इस बात मे है कि किसी जीव की हिंसा'न की जाय | 
जोज्ञान प्राप्त करके भी जीव हिंसा का त्याग नहीं करते, उसका 
ज्ञान निर्ंक है, उसकी कोई सफलता नहीं हैं । कोई सनुष्य 
ओपय का ज्ञाता है, मगर रोग होने पर आओपषध का सेवन नहीं 
करता तो. उसका 'ज्ञान किस काम का। तुम स्वस्थ रहने के 
नियमों को भल्लीभांति जानते हो, पर उनके अनुसार ज्यवहार 
नहीं करते तो उन नियमों-को जान लेने से क्‍या लाभ हुआ ९ 
स्त्रास्थ्य सबंधी नियमों का ज्ञान ही'किसी को स्वस्थ नहीं रख 
सकता। इसी प्रकार कोरे ज्ञान से आत्मा का कल्याण नहीं हो 
सकता ॥ अतएव ज्ञान प्राप्त करके उसे आचरण 'े.लाना चाहिए । 
आचरण की पह्ली' भूमिका अहिसा है। पकरिसी भी प्राणी को 
कष्ट न पहुँचाना ही ज्ञान का. सार हैः। कहा भी हैः-- 


बहुत पढ़े क्या-कामस के, बोले नहीं बिचार । 
हने पराई आत्मा, चले' जीमर-तलवार ॥ 


कइयों-की.जबान ऐसी चलती है कि.वे'कई पशुओं की, 
यह तक कि सनुएयों की भी गर्देन कमा देते हैं; । जो कूठा-वोलते 
हैंवे पो लक्ड़ कसाई कहलाते है ओर जो हिंसाकारां बचत 
चोलते हैं; वे-जीम-कसाई कट्टे जाने चाद्विए: और जो हिंसा -को 
उत्तेजित करने वाले लेख लिखते हे वे क्या कल्म-कसाई नहीं है ? 
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यह सब ज्ञान की न्यूनता का द्वी फल है । किसी को ठेस न पहुँ- 
चने देने मे ही जान की साथकता हे | 
भाइयो ! असल में उसका ही मनुष्यभव सार्थक है जो 
सम्यस्ज्ञान प्राप्त करके हिसा से, सोह से श्र पापों से अपनी 
आत्मा की रक्षा कर सके | वद्दी बुद्धिमान्‌ है, वही पढ़ा लिखा 
है और बही वास्तव में पंडित हे जो सदृव पापों से बचते रहने का 
प्रयत्त करता है । जो पढ़ लिख कर सी पापों में लिप्त रहता है, 
वास्तव में पंडित नद्दीं | 
प्रभु से प्रश्न किया गया-भगवन्‌ | जब तीथकर नहीं होंगे 
तो ससार को सच्चा सार्गे कोच ववलाएगा ? किसकी बाणी श्रवण 
करके भव्य जीव आत्म कल्याण के पथ पर अग्रसर होंगे ” तब 
भगवान्‌ फरमाते ढें--हे आये | जो अपने सत, वचन, काय को 
वश मे रखने वाले हैं, कभी भी जो अपनी आत्मा को घुराई की 
ओर नहीं ले जाते है, जो मन से किसी का अहित नहीं करते 
धचन से बुरे शब्द नहीं निकालते ओर शरीर को भोग-विज्ञास - 
से प्रथक्‌ रखते हें, जो इन्द्रियों का दमन करने बाले हैं, जिन्होंने 
हिंसा, झूठ, चोरी, ख्ली-संयोग और समता का सर्वथा त्याग कर 
दिया है, जो सत्रि भोजन के त्यागी हैं, कन्न के भोजन-पान के 
लिए आज कोई चिन्ता या संग्रह “नहीं करते, जो स्व-पर कल्याण 
में ही निरन्तर निरत रहते हैं, आत्मा रूपी शान्त और स्वच्छ 
सरोवर सें सदा अवगाहन करने वाले हैं, जिन्होंने ममता को 
सार कर ससता की-साधना कर ली है ओर जो संसार में रहते 
हुए सी, बल में कमल की तरह, संसार से अलिप्त रहते ह, जो 
स्वाध्याय ध्यान और आंत्मचिन्तन में ही अपना समय ज्यतीत 
करते हें, ऐसे स्वेज्ञ के मार्ग का अनुसरण करने. वाले साधक 
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महात्मा दुनियां को बीतराग का सच्चा सार्ग दिखलाएँगे। तीथ कर 
के मौजूद न रहने पर भी उनके द्वारा प्रदर्शित न्‍्याय-सार्ग मोजूद 
रहेगा । उस न्याय-मार्ग को ऐसे महासहिस सहात्मा भ्रव्य जीवों 
के सन्मुख उपस्थित करेंगे ओर भव्य जीत अपना आत्म कल्याण 
कर सकेंगे | 

जो पुरुष अपने उपदेश के अनुसार स्वयं भी व्यवहार 
करते द्व, उन्हीं के उपदेश का प्रभाव पड़ता है। इसके त्रिपरीत जो 
कहता कुछ ओर है. तथा करता कुछ ओर हे, उसका दूसरों पर 
असर नहीं पड़ सकता | 


एक आदसी बीमार हो गया । उसे बुखार आता था। बह 
डॉक्टर के पास गया । उसने डॉक्टर से कहा - मुमे बुल्वार की 
” दवा दीजिए | डॉक्टर साहब ने कट्दा-यह गोलियां खा लेना, 
बुखार चला जायगा . वे नुध्खा लिखने लगे । लिखते समय उनका 
हाथ थर-थर कांप रद्दा था। यह द्वालत देख कर वीमार ने पूछा- 
डॉक्टर साहव । आपका ह्वाथ इतना क्‍यों कांप रहा है? तब 


डॉक्टर साहब बोले--क्या करु' भाई ! में स्त्रय पन्द्रह दिन से 
ज्वर से पीड़ित हूँ | बीमार ने कहा--तो यह गोलिया आपने नहीं 
खाई ? जब इनसे आपका बुखार नहीं गया तो मेरा केसे चला 
जायगा ? रहने दीजिए अपनी गोलियों को ! मुझे इनकी आव- 
श्यकता नहीं । ५ 


संसार में सबत्र यही हालत दृष्टिगोचर हो रही है । लोग 
लम्वे-लम्वे लेक्चर माड़ते हैं कि लोभ नहीं करना चाहिए और 
अनीति से घन नहीं बटोरना चाहिए, परन्तु अवसर मिलते ही 
हजार की रिश्वत खा कर डकार भी नहीं लेते । जो स्वयं अपनी 
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आत्मा को वश में नहीं करेगा, बह संसार को सच्चा उपदेश क्‍या 
देगा ? जो हिंसा करता है, कूठ बोलता है ओर ब्रह्मच्रयं का पालन 
नहीं करता. वह अगर उपदेश देने बेठेगा भी तो (किस पर उसका 
असर पड़ने वाल्ञा है ! मु 


पृज्य उदयसागरजी महाराज बड़े महात्मा हो गए हैं। 
उन्तकी जन्मसूमि जोधपुर थी और खींबसरा-वश को उन्होंने 
ज्ज्ज्ब् किया था | विचरते-विचरते वे एक धार जातरा पधारे। 
उनका उपदेश- सुनने के लिए जावरा के नवाव भी आये । पृज्यश्री 
ने व्याख्यान में फरमाया कि सच्चा साधु या -फक्रीर वह है जो 
अठारह बातों , पापों ) का स्थाग करे। नवाब साहब ने वह 
अटठारह बाते याद कर लीं । 

कुछ समय चाद जावरा में कोई दूसरे महाराज पहुँचे। 
उनके भक्त भी नवाव साहव को उनके पास ले गए । नवात्र साहब 
ने वहां जाकर देखा कि तवबला ओर सारगी वज रही है. और 
मनोहर ताने उड़ रही हैँ | तव उन्होने कद्टा -यह साधु नहीं हैं, 
साधु तो उदयसागर महाराज थे। । 

मतज्नव यह है कि जो ज्ञान प्राप्त करके त्याग, तप और 
संयम के मार्ग पर अग्रसर होता है, बह्दी सच्चा उपदेश दे सकता 
है। ऐसे त्यागनिष्ठ महात्माओं को गुरु बनाना चाहिए। गुरु 
बनाना आवश्यक हे, परन्तु गुरु की परीक्षा कर लेना उससे भी 


पहले आवश्यक है । विना गुरु के रहना अंधकार में भटकना है । 
कवीरे ने कहा -- 


जुगरा नर कोई मत मिल्ोरे, पापी मिलो हजार । 
' के नुग्रा के ऊपरे रे, छख पापां को मार:॥- 
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कवीरजी कहते है कि हजार पापियों से बास्वा पड़ जाय 
तो कोई हे नहीं मगर नुगरा ( गुरु-दह्दीन ) - से पाला पड़ना ठीक 
नहीं है | ऐसा कद्दू कर उन्होंने यह सूचित कर दिया है कि हजारों 
पापियों की अपेक्षा भी जुगग ज्यादा पतित होता है। इसका 
कारण भी स्पष्ट है | बड़े से वड़ा पापी सदृगुरु की सगति करके 
सन्‍्मार्य पर आ सकता है, पापी आज भूला हुआ हे सही. मगर 
उसने अपना एक सार्गदर्शंक दना रक्खा है | कभी न कभी वह 
सार्गदर्शक गुरु उसे सच्चे सार्ग पर ले आएगा। मगर जिसने 
अपना कोई गुरु द्वी नहीं बनाया है, उसका खुधार कौन करेगा ? 
कौन उसे मार्ग दिखलाएगा ? इस प्रकार पापी के उद्धार की 
संभावना हे, पर निगुरे के खुधार की तो कोई आशा ही नहीं की 
जा सकती । ु 
-सस्कृत भाषा में गुरु शब्द -का अर्थ अज्ञान कानाश 
करने-वाला ही किया जाता है।। कहते हैँ-- 
गुशब्दो ह्यन्धकारस्प, ,रुशब्दस्तद्विनाशवः | ह 
अथात--गुः का अथ है अन्धकार ओर “रु! शब्द का 
अथे हे+उस अधकार का नाश करना। इस प्रकार जो अपने 
शिष्यों के अज्ञान रूपी अन्धकार को नश्ठ करके उनके सामने सच्चे' 
ज्ञान का प्रकाश फेलाता हे,.वह गुरु कहलाता है। और'मभी 
कहा है:-- 
अज्ञानतिमिरान्धानां ज्ञानइजनशलाकया | 
चज्ुरुन्मीलितं येन; तस्मे श्रीगुरवे नमः ॥ 
अर्थात्‌--अज्ञान रूपी अन्धक्रार से अचे बने-हुए लोगों 
की आँखों में ज्ञान का, अजन आंज़ कर, जो उनकी आँखे-खोल 
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देता है, अर्थात्‌ जो ज्ञान का उन्ज्त्रल प्रकाश प्रदान करता है, 
उस गुरु को नमस्कार हो । 


किसी जमाने में हमारे देश में बिना गुरु के रहना बहुत 
बुरा समझा जाता था। आज भी हमारी भाषा में 'निगोड़ा' 
एक गाली समझी जाती है, जिसका अथे होता हे--विना 
गुरु का ! अतएव गुरु अवश्य बनाना चाहिए, लेकिन वह गुरु 
ऐसा न हो जो चेले से भी ज्यादा पापी हो! कदाचित भूल-चुक 
से ऐसा गुरु बना लिया द्वो तो उसे वदल डालने में विलम्ब नहीं 
करना चाहिए। मनुष्य का जीवन बार-बार नहीं मित्रता हैं, 
अतः इस जीवन को सत्य के अनन्त आलोकमय पथ पर, निर्विष्न 
रूप से अअ्सर करने के लिए किसी पथ प्रदर्शक सत्पुरुष की 
खोज अवश्य करो । उसकी भल्ीभांति परीक्षा करलों और जब 
सममी कि यह हमारा वेड़ा पार कर देंगे तो पूरी श्रद्धा के साथ 
अपना जीवन उनके सुपुर्दें कर दो। उनके दिखाए हुए मार्ग 
पर निश्शक होकर चलो और अपना कल्याण करो | 


भगवान्‌ फरमाते हैं कि कितने ही अज्ञानी जन पहले की 
हुई हिसा के फल से बचने के लिए फिर हिंसा का ही आचरण 
करते हैं। अर्थान वे स्त्र्ग को प्राप्त करने के लिए पशु बलि यज्ञ, 
होम आदि का आश्रय लेते हैं, किन्तु ऐसा करने वाले लोग 
गंभीर भूल करते हैं। जेसे खून से भिढ़ा वस्न खून से ही साक 
नहीं हो सकता, उस प्रकार दिसा आढ़ि पापों के आचरण के 
हारा वाँवे हुए कम हिंसा आदि से द्वी दूर नहीं हो सकते ; पापी 
जीव पाप का आचरण करके शुद्ध नहीं हो सकता। आत्मशुद्धि 
के लिए पापों का त्याग करने की आवश्यकता है । 
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; भगवान ऋवभदेवजी ने अपने पुत्रों से कहा-तुम किसे 
चक्कर में पड़े हो ? राज्यसम्पदा शाश्वत नहीं है। उससे आत्मा 
का कंल्यांण भी नहीं हो सकता। मनुष्य का जीवन इतता सूल्य- 
वान्‌ है कि इस जीवन को विपयभोगों मे न गेंवाते हुए शाश्वत 
कल्याण के कार्यों मे ही लगाना 'चाहिए। जिस राज्य को दूसरा 
कोई भी छीन सकता है और जो राज्य इस जीवन में भी अत 
तक साथ नहों रह सकता, वह परलोक में क्‍या काम आएंगे ? 
परलीक में उससे क़्या कल्यांण होने वाला है ?'अतंएंव इसे ताश- 
शीत्ष राज्य के ममत्व को त्याग कर' अक्षय ' साम्राज्य की प्राप्ति के 
लिए अ्यत्नशील बनो-। ऐसा करने पर तुम लोग काल पर भी 
बिजय पा सक्ोगे । 2 20 


“ “ ससारन्‍की कोई भी प्योय नित्य नहीं है। स्वर्ग भे निवास 
करनेवाले देव भी अपनी आयु पूर्ण हाने पर मरते हैं; । राजा हो 
था सद्दाराजा द्वो;' वादशाह दो या नवात्र हो, सेठ हो या साहू: 
कार हो, सभी को भोत आती 2 अर क। 


जिस मनुष्य ने इंस'सत्य को समझ लिया है, बह 'विवेक- 
वान्‌ है, वही पडित है, वही ज्ञानी है! । बही काल को जीत सकेगा, 
चह मृत्युज्ञय घनेगा । कहा भी है :--- 


काल वेताल की धाह तिहँ लोक में, 
देव दानव घर रोल पाले ॥ 
बड़े-बड़े देवता भी मौत से डरते हैं और इस के डर के 


मारे रो देते दें | वे सोचते हैँ-रघगे के खुखों से वचित्त होकर हमें 
न जाने किस योनि में जाना पड़ेगा । 
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भाइयो ! झगर आप सृत्यु के महान भय से बचना चाहते 
हो तो उन्त सब कामों को छोड़ो, जिनसे जन्म-मरण की वृद्धि होती 
है और आत्मा को नीची गति-में जाना -पढ़ता है । मैं-कहाँ तक 
आपको सममाऊँ १ आप प्रतिदिन उपदेश झुनते-हैं, मगर आपके 
चित्त पर- कोई खास झसर, पड़ा हो, ऐसा दिखाई नहीं देता । 
उधर भगवान्‌ के उन्त , भाग्यशाली पुत्रों को देखो जो एक बार ही 
उपदेश सुन कर ससार से विरक्त हो गये और सब के सब योगी- 
श्र बन गये। उन्होंने अपनी आत्मा का कल्याण कर लिया। 
जुद्र सांसारिक राज्य के बदले विशाल, अ्रक्षय, अनुत्तर और 
शिवस्वरूप मुक्ति के मह्दान्‌ साम्राज्य को-प्राप्त कर लिया । 


आपको उसी पथ पर चलंनो चाहिए। मैं कहता हैँ, 
अनन्त तीथझूरों की साक्षी देकर कहता हूँ कि अक्तय और अखड 
शान्ति का, सच्चे सुख का और पअननन्‍्त एवं अनुत्तर कल्याण का 
वही मार्ग है जो भगवान्‌ ऋषभदेव ने बतलाया है। अगर आप 
उस पर्थ पर चलेंगे तो भाग्यशाल्री होंगे। कदाचित आप, में इतना 
साहस न हो तो शुद्ध चित्त से उस पथ पर चलने वालों की 
सराहता ही करो और अपने - अन्तकरण को उस पथ पर चलने 
के लिए तैयार करो। ऐसा करने से आज नहीं-तो कभी न कभी 
आपके लिए भी मुक्ति का द्वार खुल'जायगा ओर तब आरनन्‍्द ही 
शानन्द हो जाएगा । ह गर 


ता० १५४५-६-४८ 


करत लशम कर.. # ५ ५ 
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स्तुतिः-- 
इत्थं यथा तब विभूतिरभूज्जिनेन्द्र, 
धर्मापदेशनविधी न तथा परस्य १ 


याहक्‌ प्रभा दिनकृतः ग्रहतान्धकारा _ 
- ताहक्‌ कुतों ग्रहगणस्थ विकासिनो5वि। 


नकल 


सरंगवान, ऋषभदेवजी की स्तुति करते हुए आचाये महाराज 

फरमाते हैं कि--हे सबेज्ञ, सर्बेदर्शी, अनन्त शक्षिमान , 

पुरुषोत्तम, ऋषपभदिव सगवन्‌ ! आपकी कहां तक स्तुति की जाय ९ 
भगवन्‌ ! आपके गुंण कहां तक गाये जाएँ ? 7 


हे जिनेन्द्र भगवन्‌ ! धर्म का उपदेश करने की जो पद्धति 
आपकी हे, वह दूसरों की नहीं है | इसमे आश्वये की बात द्वी 
क्या है ? सूर्य की प्रभा जिस प्रकार अधकार का नाश करने में 


१०० ] [ दिवाकर-दिव्य ज्यांति 


समथ होती है, उस प्रकार चसकते हुए ग्रहों का समूह भी अन्ध- 
कार को नष्ट नहीं कर सकता । भगवान्‌ ऋपभदेव की ऐसी अदू- 
भुत महिमा हे, उन्हें ही हमारा बार-बार नमस्कार दो । 


आचाये महाराज ने यहां भंगवान्‌ ऋषभदेव की अन्य 
धर्मोपदेशकों के साथ तुलना की है | “उनमें ओर अन्य उपदेशकों 
में उतना ही अन्तर है जितना सूर्य ओर ग्रहमण्डल में हे । यह 
श्रन्तर सबेज्ञ ओर असवबज्ञ का अन्तर है, वीतराग ओर रागी 
के वीच का अन्तर है। यह पहले ही कहा जा चुका हे कि ' 
तीथंकर चोबीस हो चुके हैं ओर उत्त सव की आत्मेशक्ति समान 
ही थी। उनके नाम अलग-अलग सल्ते ही हों, परन्तु उनका स्व॒रुप 
सरीखा द्वी होता है। अतणएव यहां जो तुलना की गई है. वह , 
सर्वेज्ञ वीतराग धर्मोपदेशक और छद्मस्थ धर्मोपदेशक की तुलना 
समभनी चाहिए | 


कहा जा सकता है कि. सभी लोग अपने अपने उपास्य 
देवों की प्रशसा करते हैं. ओर उन्हें सव से उत्कृष्ट वतलाते हैं। 
सभी दूसरे -मतों के. देवों को हीन बतलाते हैं। ऐसी दशा में 
किस प्रकार विश्वाछ किया जाय कि तीथंकर “भगवान्‌ सूर्य के 
का ओर दूसरे ग्रहों के समान हैं ? इस भेद के लिए प्रमाण 
कक्‍्याहे। 


: यह प्रश्न सहज द्वी उत्पन्न हो सकता:है। इसको विस्तार 
के साथ उत्तर दिया जाय तो कई दिन ह्वगेंगे और ससार. में 
प्रचलित सभी धर्मों, मतों और पंथों की समीक्षा करनी. पढ़ेगी । 
किन्तु यहां. संक्तेप में ही कहने की कोशिश करेंगे। 
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सूर्य का उदय होने पर-लोक में सर्वत्र प्रकाश ही प्रकाश 
फल जाता है । सूर्य के प्रकाश में इस छोटी से छोटी वस्तु भी देख 
लेने में ,समथे- होते- हैं ।,तारा गंण भी अकाश तो करते हैं परंतु 
उनका प्रकाश उतना उज्ज्वल नहीं द्वोता । इसी प्रकार स्ज्ञ भग- 
वान्‌ के ज्ञान में रूपी; अरूपी, सूक्ष्म, स्थूल जड़, चेतन द्रव्य, गुण 
ओर पर्याय-आदि: समस्त ,,भाव /यथाष्रत्‌ प्रतिभासित होते हैं, 
अतएबव - उनके. उपदेश-में भी सभी का यथाथ, स्वरूप प्रकाशित 
होता है। जो धर्मोपदेशक अल्पज्ञ है और- अपनी अल्पज्ञता,कों 
नहीं जानता अथवा जानता हुआ भी सबज्ञ का अनुगमन नहीं 


करता, उसका उपदेश न तो सब पदार्थों को प्रकाशित कर सकता 
है ओर ले यथार्थ ही होता है । रु 
) 


भ ॥। 


-.--, -इस कंथन की-प्रतीति का प्रत्यक्ष अ्रमाण झनेकान्तवाद 
ओर एकान्तवाद, है.। सबज्ञ प्रश्चु-ने वस्तु के समस्त अनन्त धर्मों 
गुणों को जान कर यह श्रतिपादन किया है कि प्रत्येक पदार्थ अन 
न्‍्त धर्मात्मक है, जब कि अल्पक्षों के उपदेश में कहीं यह बात 
इृष्टिगोचर नंदीं' होती | इस एक दी ब्द्ाहरंणसे सबेज्ञ और अल्पज्ञ 
के उपदेश का अन्तर समझा जा सकता है। ...]॥४- 


स्वेज्ञ का उपदेश पूर्वापर : बिरोधी नहीं होता, बह किसी 
भी.तके, युक्ति, अनुमान-या प्रत्यक्ष से बाधित, नहीं हो धकतत, 
जब कि अल्पज्ञों के उपदेश सें पग-पग्म पर विरोध होता है और 


उनके बचन अत्यस्े आओोर अनुमान आद प्रसाणा: से ब्राधित 
दोते हैं| . “5: + 


20 हक आकर 25 औक 3० की ओ 
सूथ का प्रकाश द्वोने पर जेसे ग्रहों का अल्प प्रकाश भी 
ढेंक -जाताःडे उसी अकार-सर्वेज्ञ भगवाज़ के सामने अल्पन्नों का 
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तेज फीका पड़ जाता है | इन्द्रभूँति गौतम कितने अभिमान के 
साथ भगवान्‌ महावीर के सामने गए 'थे ? वे शांखाथे करके भग्ग- 
वान्‌ को पराजित करना ' चाहते थे। 'मर्गर ज्यों हीं भगवांन्‌ के 
सामने पहुँचे, त्यों ही उनका खारा अमभिमान गत्न कर पाती-पानी 
हो गया और वे अपने पांच सौ शिष्यों के साथ भंगवान्‌ के चेल्ले 
बन गए ! ऐसा होता है सर्वेज्ञ भगवान का तेज। उनके प्रभाव के 
समक्ष सारे ससार के तेज फीके हैं ! ३ अउ 


यहाँ भगवान्‌ को सूर्य की जो उपूमा दी गई है, सो लाचारी- 
वश ही समझना चाहिए। अल्पज्ञों के साथ तुलना करने के लिए 
यह उपमा अच्छी है । मगर यह पूर्ण उपसा नहीं है । सर्वेज्ञ की 
उपसा किसी से दी ही नहीं जा सकती | वे अनुपम हैं, असदश 
हैं; ससार की कोई वस्तु उत्तकी तुलना में नहीं आ सकती .। किसी 
कहा हे--.' का 
हा कल 4032 
राम-रावणयोयु द्वार राम-रावणयोरिव ॥ 
अथवा--- हज 
गगन गगनोपमम्‌ | 
अथांतं--किसी ने किसी से पूछा--राम और रावण का 
युद्ध किसके समांन हुआ था १ उत्तर “दिया गया--राम और 
रावण का बुद्ध राम ओर रावण के युद्ध'के समान ही हुआ था! 
किसी ने प्रश्न किया-आकाश किसके बराबर है ? उत्तर मिलां- 
आकाश, आकाश के.ही बरावर हैं।. , --- 


भाइयो! इसके सिवाय और क्या उत्तर दिया जा सकता 
है | संसार में कोई दूसरी वस्तु आकाश के बराबर नद्दीं है, तो 
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“फिर आकाश की वरावरी किससे बतलाई -जाय ? इसी प्रकार 
सर्वेज्ञ भगवान्‌ की कोई तुलना नहीं हो सकती । 


सूर्य सिफफे द्रव्य अन्धयकार फो नष्ट करता है, भगवान्‌ 
अपने उपदेश के द्वारा अज्ञान रूपी अन्धकार को नष्ट करते हैं 
सूर्य कभी उद्ति होता है ओर कभी अस्त हो जाता है, भगवान्‌ 
का ज्ञान सदैव प्रकाशसान रहता है । सघन मेध सूर्य के सामने 
श्राकर उसके पअकांश को आच्छादित कर सकते दूँ, ' सगर भग- 
बान का ज्ञान कभी 'आच्छादित नहीं हो सकता, इस प्रकार 
भगवान्‌ के ज्ञान की महिमा सूर्य से भी बढ़ कर हे | इसी स्तुति 
से अंन्यतन्न कहा' है.--' 


सर्थातिशांयिमद्विमा5सिं मुनीन्द्र ! लोके | 


' _- अर्थात्‌ -हे मुनियों के नाथ ! आपकी महिसा इस लोक 
में सूर्ये से भी.चढ़ कर है । - ह 
- भगवान्‌ का उपदेश “निम्नेन्थ-प्रतरचन! कहलाता है । वह 

बहुत विशाल है । गागर में सागर की तरह-उस विशाल निमग्नेन्थ 
प्रवचन में से यह एक संक्षिप्त संग्रह किया गया है, जिसका सार 
आपको गत छट्द दिलों से खुनाया जा रहा है । यह उन्हीं सर्वे 
भगवान्‌ की ज्योति क्री आलोकसय किरणों हैं। इन्हीं बचनों से 
उन्होंने अपना कल्याण किया और वह्दी बचन दुनिया को खुनाये 
हैं ।चद्दी बचन आज हम आपको सुना रहे हैं। इन प्रवचनों में 
कोई फके- नहीं है। आगम वतलातां है. कि भगवान के द्वारा 
परूपित बारह , अंग अथे की अपेक्षा: नित्य हैं, अविनाशी हैं। 
अनादिकाल से हैं और अनन्तकाल तक रहेंगे। इनमें कभी कोई 
अन्तर नहीं पड़ सकता। 


(०४)  - :ुइ[ दिवाकर-दिव्य ज्योति 


बात यह है कि सत्य शाश्वत वस्तु है; उसका स्वरूप 'कभी 

बदल नहीं सकता | अतएवं सत्य का ,निरूपण केरने वाले वचनों 
का स्वरूप भी कभी बदल नहीं सकता ।- उदाहरण के लिए तत्त्वा 
को लीजिए । जब भगवान्‌ ऋषभदेवजी तीथेझ्डर हुए तब भी नी 
तत्त्व थे, बीच के बाईस तीथेड्डरों के समय से भी नो द्वी तत्त्व थ 
ओर भ० महावीर के जमाने में भी नो ही ,ठत्त्व थे ओर आज 
भी नो तत्त्व हैं। अगली उत्सर्पिणी, कालों में भी नो तत्त्व रहेंगे। 
उनकी संख्या में न्यूनता या-अधिकता नहीं होती अतएवं उनकी 
प्ररूपणा भी सदेव एक सरीखी रहती है ।- नो तत्त्वों में; पहला 
जीव तत्त्व है-। जीव का लक्षण - चेतना है । जीव का. यह स्व॒रूप 
सी त्िकाल में एक सां रहने वॉलों है । यह लोक घट द्रव्यमय है। 
अनादि काल से इसमें पट द्रव्य हैं ओर अनन्त कांत तर्क रहेंगे । 
न कभी कोई नया द्रव्य उत्पन्न हो सकता है और न छह:में से 
किसी भी द्रव्य का विनाश हो सकता हैः। ऐसी स्थिति में उनकी 
प्ररूपेणा में भी अन्तर नहीं आ सकता। मतलब यह है कि सत्य 
का निरूपण सदा काल समान ही होगा । अतएव उसकी प्रुपणा 

भी वस्तुत. सदा समान ही होगी.।/  ; ... 8 2] 


१ 


“ * व्यावहारिक  उदाहरण' लीजिए। जीवधारी आज आँखों 
से देखते हैं, कानों से सुनते हैं, जीम से चखते हैं, नाक से संघते 

ओर स्पर्शन्द्रिय से छूते हैं | तो क्या कोई काल ऐसा भी ह्वो 
सकता है जब इस प्राकृतिक नियस में उन्नटपल्लट हो जाय ? संभर्व 
है: कि कोई कभी नेत्रों से देखने के बदले सुनने लगे और कानों से 
देखने लंगे १ जीम से स'घने लगे ओर नाक'से उवखने लगे ? नहीं 
अनादि काज्न से प्रकृति का जेसा नियम चत्ता आ रहा है, अनन्त 
काल तक बेंसा ही चलता रहेगा। उसमें कोई परिवत्तेन नहीं 
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हीगां। अतएव श्रगर इन्द्रियों के विंषय के सबंध में कोई प्ररू- 
परणा की जाय तो वह सदैव एक सी ही होगी । 


इन उदाहरणों के सहारे सहज ह्वी समझा जा सकता है 
कि पदार्थों' का वास्तविक स्वरूप सदेव एक-साो बना रहता है. 
ओर यद्दी कारण है कि प्रत्येक युग के तीथझ्वरों के बचन सदा 
एक॑ से रहते हैं । 


चारित्र धर्मे के मूल अगों के विषय में भी यही बात है । 
अहिसा, सत्य, अस्तेय, त्रह्मचये ओर अपरिग्रह, यह पांच ब्रत्‌ 
आज आचरणीय- हैं तो भूतकाल मे भी आचरणीय थे और 
भत्रिष्य काल्न'में भी आचरणीय ही रहेंगे ' यह बात दूसरी है कि 
इन ब्रतों के आधार पंरं अनेक सामयिक नियम ओर उपनियम 
बनते और मिठते रहते हैं संमंय-समय पर आचार्यों को अनेक 
नियंम बनाने पड़ते हैं, मगर वे नियम तीथकर भगवान के साक्षात्‌ 
कह्ठे हुए नंदीं हैं, अलत्रत्ता सामान्य रूप से भगवान्‌ ने देश कारल॑ 
के अनुरूप प्रवृत्ति करने की आज्ञा दी है ।फिर भी संमय-समय 
प्रर,वनने वाले नियम अहिसा आदि मूल नियमों, के अनुरूप हो 
होने चाहिए, अतिकूल नहीं । उन नियसों से सर्वेजों की प्ररूपणा 
की एकरूपता में कोई बाघा नहीं आती । 


भाइयो ! कहने का आशय यह है कि आज आपजों 
निग्रन्थप्रवचन झुन रहे हैं वह अंथ दृष्टि से आदि काल से चला 
आता है. ओर अनन्त' काल तक ' चलता रहेगां। उसकी घढौं 
जलेत अत्तन्‍त जीव अपना कल्याण कर चुके हैं ओर अनन्त जीचों 
का कल्याण होगा । जरा, विचार ,करो कि आपका , पुएय कितनों 
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प्रबल है कि आपको यह अनमाल उपदेश सुनने का अवसर मिल 
रहा है ? 


एक पढ़ा-लिखा विद्वान्‌ आदमी था, सगर उसकी आदत 
पड़ गई थी कि वह कैसी भी श्रोर कोई भी पुस्तक देखता, उसमें 
गलतियां बताये बिना नहीं रहता था ! एक अग्रवाल भाई ते उः 
सिग्नेन्थप्रबचन पढ़ने को दिया ओर कट्दा कि इसमें कोई गलती 
हो तो निकालिएगा । उसने पढ़ा । कितने ही दिलों के बाद उससे 
पूछा गया कि-आपने कोई गलती देखी ? तब इसने कहा कि 
इसमें तो मक्खन ही मक्खन है। अनेक पत्रों और पत्रिकाओं ने 
उसकी प्रशंसा की है और बहुसंख्यक्र जेन एवं जनेतर विद्वानों: ने 
भी मुक्त कंठ से सराहना की है । यह ,छोटी-सी किताब है मगर 
मिलता इससे बड़ा खितात्र है | में यह बात अपनी प्रशंसा के 
लिए नहीं कहता, क्योंकि इसमें सेरा अपना कुछ -सी नहीं हे । 
यह तो केवलकज्ञानियों की ही वाणी है और जो प्रशंसा हु 
होती है, बह उसी वाणी की प्रशंसा समझना चाहिए। में तो 
उसमें निमित्त मात्र हूँ । 


. भाइयों | अगर आप प्रतिदिन निम्नेन्थप्रवचन' का पाठ 
किया करें तो आपके जीवन में अपूर्ने जागृत आएगी। अधिक 
न हो सके तो प्रतिदिन एकाध अध्ययन को ही पढ़ा करें और 
पढ़ न सकते हों तो किसी से सुना करे, समझा करे | इसके पढ़ने 
सुनने से बुद्धि विशुद्ध और निर्मेल बनेगी और आपकी इसी जीवन 
में शान्ति का, अनुभव होने लगेगा। 


निम्नेन्थप्रवचन के पन्द्रहवे अध्ययन में मन का निग्रह करने 
के विषय में निरूपण किया गया है ।.मनुष्य के जीवन में मन 


प 
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बड़ा द्वी महत्त्वपूर भाग लेता है। यो कद्दना चाह्विए कि सारे 
जीवन की इच्छाइयों और बुराइयाँ मन के ऊपर द्वी अवल्लम्बित 
हैं ।वेचारा शरीर और वाणी तो मन के अनुचर मात्र हैं। मन 
इनकी संचालक है । अगुया है। वह्द इन्हें जिस ओर ले जाना 
चाहता है, उधर ही वे चलते हैं। पाप ओर पुण्य का उपाजेन 
प्रधानतया मन के द्वारा ही होता है। संकल्प-विकल्प करने की 
शक्ति मन में है। मन बड़ा जत्ररदेसत है। बडा चंचल ओर 
हंठीला है। इसका निगम्नह करना अत्यन्त कठिन हे। भारत के 
जेन ओर जैनेन्तर ऋषियों ने मन का निग्नह करने के लिए 
अनेक उपाय बतलाये है, फिर भी इसका निग्नह्ठ करना साधारण 
बात नहीं है । " 
गीता में भी यही वात कही गई है । श्रीकृष्ण ने अजु न 
'को समत्वयोग की उपयोगिता और महत्ता बतलाई । समत्वयोग 
या समभाव द्वी संसार से छुटकारा दिलाने वाला है और बढह्दी 
सब योगों में उत्तम है । समभाव की यह महिमा सुनकर अजु न 
जसा वीर भी कहता है---.. 

चंज्चलं हि मनः कृष्ण [ प्रमाथि बलवदूदठम्‌ । 

तस्याह निग्रह मन्ये, वायोरिव सुदुष्करम ॥ 

अथोत्‌ - आपने समत्वयोग या समभाव की साधना का 
उपदेश तो दिया सगर यह साधना मैं करूँ केसे ? यह चंचल मन 
तो बड़ा दी उपद्रवी है, जबदेस्त हे और अपनी धुन का पक्का है । 
मन का निम्नद् करना अर्थात्‌ मन को अपने अधीन करना, उसे 
एकाग्न करना, मुझे वायु क्रो रोकने की तरह अत्यन्त ही कठिन: 
मालूम होता है । 


ज 
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अर्जुन जेसा वीर पुरुष भी, जिसके चले और परा+म की 
बात सुनकर ही बढ़े-बड़े योद्धा कॉप उठते थे ओर जिसके गांडीव 
की धाक से हृदय हिल उठता था, मन के आगे असहाय सा 
मालूम होता है । इससे यह नहीं समझता चाहिए कि मन का 
निग्रह हो ही नहीं सकता । सन्त का निम्रह करना अगर असंभत्र 
होता तो उसे करने का उपदेश ही क्‍यों दिया जाता ? महापुरुष 
किसी असंभव कार्य को करने का उपदेश नहीं देते | अतएव मन 
का निग्रह कठिन होते हुए भी शक्त्य है? महात्मा: पुरुष 
उसको एढक्योग्र करते रहे हैँ ओर करते भी रहेंगे |: अजु न ने 
जब अपनी कठिनाई श्रीकृष्ण के सन्मुख रचखी तो उन्होंने भी 
कहा -- हे 


असंशय महाधाहो ! मनो दुनिग्रह चलम्‌।। 
अभ्यासेन तु कोन्तेय ! बेराग्येण च ग्रह्मते ॥ 
असंयतात्मन योगो, दुष्प्राप इति में मतिः 
वश्यात्मना तु यतता, शकक्‍्योउवाप्तु गुपा यत -॥॥ 
४ - ->-गीत, अ ६ ३५-३६ 
कृष्णजी कहते में-हे महावाहु ! इसमें कोई सन्देद्द नहीं 


कि मन बहुत द्वी -चचज्ष हैं ओर डपघको रोकना कठिन है, फिर भी - 
अभ्यास ओर बेराग्य के द्वारा उसे रोका जा सकता है।. 


जो असयमी हे अर्थात्‌ अपने आपको काबू में नहीं रखता, 
बह समत्वयोग को भले ही प्राप्त न कर सके, किन्तु जिसने अपन्नी 
आत्मा को वशीभूत कर लिया है, वह उपाय .करके समत्वयोग 
को प्राप्त कर सकता है। 
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*-.. “इस अकार गीता के अनुसार अभ्यास ओर बैराग्य के द्वारा 
भन का निम्नद किया जा सकता है । परन्तु प्रश्त यह खड़ा होता 
है कि अभ्यास और,वेराग्य की साधना भी किस प्रकार की जाय ९ 
- अ्रभ्यास करने का अर्थ यह है. कि सन को एकाग्र करने की 
निरन्तर चेष्टा करते रही, कमी वह बहक जाय ओर इधर-उधर 
भाग खड़ा हो तो उसे फिर प्रयत्न, करके ठिकाने ले आओ। 
मगर ऐसा करने के लिए भी और कई बातों की आवश्यकता है। 
एक बार मन को वश से करके फिर ऐसे लिमित्त नहीं मिलने देने 
चाहिए, जिससे मन की एकाग्रता सें बावा खड़ी हो जाय । लोहे 
के ऊपर कितना ही वजनदार पत्थर पंटको, लोहा फेलता नहीं; 
ज्ैकिन उसी को आग में रख दिया जाय तो गल 'कर' पानी-पानी 
हो जाता है, इंसी भ्रकारे मजबूत स>मजबूत 'मन वाले भी खशब 
मिमित्तं मिलने पर -खराब हो जाते'है। अतण्ब' जो मन को 
निम्रद् करना चाहते हैं, उन्हें प्रतिकूल “सयोगों से सबब, बचते 
रहना चाहिए ।.. ८: ' आम 
प्रतिकूल सयोग कौन-कौन से हैं, यह पूरी तरह घतलाना 
कठिन है ।. प्रत्येक साधक-स्तय ह्वी इसका निणैय कर-सकता -हैं।। 
फिर भी दिशा-सुचन की दृष्टि से भगवान्‌ ने छुछ बातें बतलाई 
$ | भगवान्‌ फरमाते दे कि मन का निम्रद_ करने वाले साथकों 
को चाहिए कि वे संत पहले स्त्री के सपर्क से बचते रहें | खास 
तौर से सुनसान जगद्न में, वीरान भूमि भें, गली में, वाजार में 
या अन्‍्येत्र किसी भी जगह में अकेली ली के साथ बड़े होकर 
बात-चीत नहीं करना चाहिए,। जो भी कोई सांवक अपने मन को 
वशीभूत बनाना चाहता है, बह चादे गृहस्थ हो या साधु, उसे 
इस नियम का दृढ़ता के साथ पालन करना चाहिए । कोई भी 


ड 
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सत्री क्‍यों न हो, चाहे लड़की हो, पोती हो या बहद्धिन दो, श्रकेली 
से बात-चीत न करना ही योग्य है । क्योंकि दुनियां को क्‍या पता 
है कि यह आपकी लड़की या पोती है? अगर तुस उसे वार्वा- 
लाप करोगे तो भले ही तुम्हारा चित्त निर्मल रहे, सगर दुनियां 
में तुम्दारी वेइजती तो हो ही जायगी। इसीलिए मनुस्म्ृति ,में 
मनुजी ने भी लिखा है कि अपनी लड़की से भी अकेले में बात- 
चीत नहीं करनी चाहिए | 


भाइयो ! दुनिया में प्रतीति भी बढ़ी चीज है! संसार व्या 
बहार में देखो कि जिस दुकान की पैठ उठ जाती है, उसे दो रुपये 
की चीज भी उधार नहीं मिलती या मुश्किल से मिलता है | इसके 
विरुद्ध जिसकी पेठ जमी हुई हे उसके पास चाहे कुछ भी न हो, फिर 
भी उसे हजारों का सा्न उधार मिलन जाता है। यह्दी बात व्यक्ति- 
गत आचरण के विषय में भी समकनी चाहिए। कल्लाल की दुकान 
पर जाकर दूध पीओगे तब भी लोग यही सममेगे कि शराब पी 

होगी |-कहा भी हे-- - 


यद्यपि शुंद्ध लोकबिरुद्ध', न हि करणीयं नहि चरणीयम्‌। 


अथाोत्‌- कोई काम भत्ते निर्दोष हो, फिर भी अगर वह 
लोकविरुद्ध है तो उसे न करना ही उचित है. 


.. देखो, केवली भगवान्‌ के पास तो केवलज्ञान की अखंड 
ओर अनन्त ज्योति है, ऐसी ज्योति है जिसका मुकाविलों करोड़ों 
सूर्य भी नहीं कर सकते, किन्तु वे भी रात्रि में विद्दार नहीं . करते 
क्योंकि उन्हें भी व्यवद्दार का खयाल रखना पड़ता है । उनके लिएं' 
तो दिन और रात बराबर ही दें । वे चराचर सभी कुछ जानते हैं, 
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किन्तु इसी कारण विहार नहीं करते कि लोक के विरुद्ध आचरण 
नहीं करना चाहए | 


न जाने तुमने किस लिए अपनी वेटी के शखसुर से रुपये 
लिये, मगर लोग तो यद्दी सममेगे कि बेटी के रुपये लिये होंगे। 
इस प्रकार जिसकी इज्जत चली ज।ती है उसेकोई लड़की भी देना 
नहीं चाहता क्‍योंकि वे समर लेते हैँ कि इसके घर में क्या 
रक्खा है । 


हमारे यद्दाँ. कई लोग कहने लगते हेँं--व्यवहार में क्‍या 
पडा है निम्थय होना चाहिए | व्यवहार एकान्त मिथ्या है और 
निश्चय ह्ी,एकान्त सत्य है । ऐसे लोग भ्रम्त मे है,। निश्चय सत्य है; 
परमाथ है, आराध्य है, यह सत्य हे किन्तु निश्चय की प्राप्ति साधन 
के बिना : नहीं हो सकती ओर व्यवहार ही उसका साधन हे। 
एकान्त निश्चय का आग्रह करने वाले ज्यवद्दार को उपेक्ष- 
णीय ओर त्याज्य सममने वाले भी व्यवद्वार का सर्वेथा त्याग 
नहीं कर सकते 4 अगर थे त्यागते हें तो, निश्चय को प्राप्त नहीं कर 
सकते । उद्दाहरण के लिए निश्चयतय से आत्मा सिद्ध, बुद्ध, कर्म - 
लेप से रद्दधित; चेंतन्यमय ओर परमात्म-स्व॒रूप है | तिश्चयनय की 
इष्टि से भावना की ;ज़ाती, हैः--- ; 


सिद्धो5हं सुद्धो 5ह, अणंतयाणादिशुणसमिद्धो 5 इम्‌ । 
. _अर्थात्‌-मैं सिद्ध हूं, बुद्ध हूँ अनन्तज्ञानं आदि से सम्पन्न हूँ । 


। “इस निश्चय-कथन को द्वी अगर 'एकान्त रूप में स्वीकार 
किया जाय तो तप, त्याग, स्वाध्याय, ध्यान, चिन्तन-मनन आदि 
की क्या आवश्यकता है ? समितियों ओर गुप्तियों के पालन करने 
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का कया प्रयोजन है ? आहार आदि के दोष ठालने की क्‍या 
आवश्यकता है ? अपने गुरुजनों की और भगवान्‌ की भी भक्ति 
स्तुति आदि क्यों करना चाहिए ? आत्मा तो सिद्ध स्वरूप है, फिर 
क्या करना शेप रह गया ? ह 


वात यह है कि निश्चयनय वस्तु के शुद्ध स्वरूप को-उसकी 
असलियत का विचार करता है। इसी दृष्टि से श्रात्मा सिद्ध 
ओर बुद्ध कहलाता है। व्यवद्दार आत्मा के अशुद्ध स्वरूप का 
विचार करता है । दोनों नयों स दोनों प्रकार का स्वरूप समझकर, 
अशुद्ध स्वरूप से शुद्ध स्वरूप में जाना उचित है । व्यवहार वय॑ 
आत्मा की मोजूदा स्थिति को चतलाता है ओर निम्थय नय॑ हमारी 
आदशे स्थितिं को बतलाता है । आत्मकल्याण के लिए दोनों उप- 
योगी हैं निश्चय को भुला देने से हमाया कोई लक्ष्य ही नहीं रह 
जायगा ओर हमें यह भी पता नहीं चलेगा कि आखिर हम कहाँ : 
पहुंचना चाहते हें ? क्‍या चाहते हैं ? हमारा उद्दे श्य क्या है (: इस 
प्रकार लद्ध॑यंद्ीन होकर हम भठकत्ते फिरेंगे इसी प्रकार व्यवद्वार 
को भुला देने में हम लंच्य की ओर आगे चढ़ नहीं सकेंगे, हमारा 
सार्गे अवरुद्ध हो जायगा । अतएवं निश्चय के साथ व्यवहार 
आर व्यवहार के साथ निम्थय की-आवश्यकता है । के 


! भाइयोन आपको दो नेत्र प्राप्त हैं। मानों प्रकृति आपको 
सकेत कर॑ रही हे कि एक नेत्र से व्यवद्वार को-देखो तो दूसरे नेत्र 
से निश्चय को भी देखो । पह्ची दो पंखों से डड़ सकेता है। एक 
पंख अगर दृट जाँयगा तो वह कीड़े की तरह रेंगता हुआ भले 
ही चल ले, मगर पत्ती की तंरह- उड़ नहीं सकंता | इंसी प्रकार - 
लिश्वय और व्यवहार दोनों को अपनी दृष्टि के सामने रखेकर हों 
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दल 





आचरण ,करना चाहिए। जो लोग निश्चय के श्रेमी हैँ. उन्हें 
व्यवहार का भी निषेध नहीं करना चाहिए ओर जो व्यवहार में 
ही रचें-पचे हे उन्हें निश्चय स्वरूप को भी समझने का, प्रयुत्न- 
करना चाहिए। एंकान्तवाद प्रभु की आज्ञा के विरुद्ध हे। अत- 
एब एकानन्‍्त को सानना योग्य नहीं है | मुमुत्त पुरुष दोनों पर्खा की 
भाँति यथायोग्य "दोनों का अवेलेम्बन करके अपनी आत्मा का 
कल्याण करता है । एकान्तवादी का कल्याण होना कठिन है ॥ 


हा, तो खास' ततोर पर साधु को अकेली स्त्री, के साथ बात , 
चीत नहीं करनी चाहिए। स्ली को भी चाहिए कि वह अकेल 
पुरुष से ऐसे किसी भी स्थान पर बातचीत न करे | यह सोलहवे 

अध्ययन में बतलाया गया है। | - -,. «।+४७7 हो का' 


”” इसके , अंतिंरिक्त जहाँ कुंतते आपस में लड़ रहे हों, बेल . 
या सांड लड़ रहे हों, हांधी-घोढ़ें भागे' आ रहे दो या लड़ रहे हों 
ज्ञानी पुरुष क्रो ऐसी “जगह से आंबराग्मन नहीं करना चार 
भत्ते द्वी दूमरे रात्तेसे जाने पर कुछ' चक्कर ही क्यों न काटना 
पड़े # अगर अंकड़ में आकर उस रास्ते से जाओगे तो 
काट'खायगा या बेल “सींग मार देगा तो तुम्हारी हंडी-पसली 
टूठ जञायगी.या द्वाथ-पैरं में चोट आ जायेगी ! अस्पताल में पड़ा 
रहनाःपड़ेगा ।' उतने दिन ठीक तरह घर्मव्यान भद्दी बनेगा, चित्त - 
भे अशान्तिः रहेगी, आर्तष्यान होगा और कमाई भी जाथगी । 
मगर इतने-से ही छुटकारा'नेहीं मिलेगा/ड्मक्ट रो के आंगे गिड़े 
गिड़ाना प्ंडिगा.ओरं) गांठ की पेंसा खर्च' करके उनकी जेब भरनी 
: दोगी। अतएव दूरदर्शितां को तेकाजा है कि' बुद्धिमान मनुष्य 

पहले ही बच कर रहे ओर ऐसा प्रसग ही उपस्थित न होने दे । 


है 
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कोई समय ऐसा आा सकता है कि साधु अचेल हो जाय 
ओर चाहने पर भो वस्ध न मिले। ऐसे अंग पर अपना धर्म 
सममकर विपमभात्र धारण नहीं करना चाहिए। आवश्यक 
वस्तु मिल जाय तो ठीक है और न मिले तो भी ठीक हैं । लाभ 
ओर अलाभ में समभात्र रखने वाला साधु कभी दुःख का अनु- 
भव नहीं करता । जो लाभ होने पर हपे का अनुभव करता है 
उसे अलाभ की दशा में विषाद हुए बिता नहीं रहेगा। ऐसी 
स्थिति में अन्त करण राग-द्व ष से कलुषित होता रहेगा और कर्मो 
का बंध हुए विना नहीं रहेगा । के 


गृहस्थों को भी यह बात ध्यान में रखनी चाहिए | जीवन 
में नाना अकार के प्रसंग उपस्थित होते रहते हैं | कहावत प्रचलित 
है--कभी घी घता, कभी मुट्ठी चना । अर्थान्‌ कभी-कभी इच्छा- 
नुसार उत्तम पदार्थों को श्राप्ति- होती है तो कभी-कभी सरपेट 
भोजन के भी लाले पड़ जाते हैँ !. परन्तु विवेकशील गृहस्थ इन 
विषम अवस्थाओं में हर्प-शोक के वशीभूत न होकर मध्यस्थभाव 
द्वी धारण करता हें । अत्येक परिस्थिति में एक प्रकार की मस्ती 
रहती है तो जीवन आओनन्दमय बनता है | अतएव कभी इच्छा के 
अनुकूल वस्तु मिल जाय तो भी रूक्त वृत्ति रक्खो और न मिलते 
तो भी रुच्षवृत्ति रक्खो | किसी से लड़ाई झगड़ा सत करो | ऐसा 
करने से कोई लाभ नहीं होता। तुम्हारी और दूसरों की शान्ति 
भंग होती है और क्लेश बढ़ता है। ऐसा करने से धीरे धीरे आपका 


समन समभाष का अभ्यासी हो जायगा और चित्त का निम्रद्व 
करने का सामंथ्ये आंपको प्राप्त हो सकेगा । 
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मान लीजिए, कोई साधु किसी ग्रहस्थ के घर भित्षा आदि 
किसी प्रयोजन से गये । गृहस्थ ने उनका तिरस्कार कर दिया 
ओर कह दिया-जाओ, हमारे घर क्‍यों आये १ ऐसी स्थिति में 
ज्ञानवान्‌ साधु के चित्त मे किसी प्रकार का कज्ञोभ उत्पन्न नहीं 
होना चाहिए । साधु अपने सन्‍्सान ओर अपमान को समान 
भाव से ग्रहण करते हैं । कोई उन्हें बन्दना करे या लाठी से 
पीठे, उनके लिए दोनों समान हैं । जिसमें ऐसा समता भाव 
आरा गया है, वही अपने सन्त का निग्रह करके अक्षय पद का 
अधिकारी होता हैं । 


यह जो शिक्षा मारे लिए है, वही आपके लिए भी .है । 
बस्तुत: साधु और श्रावक का सार्ग एक द्वी है। यह बात नहीं हे 
कि साधु को उत्तर में जाना हो और श्रावक को दक्षिण में जाना 
हो । दोनों को एक ही दिशा में जाना है ओर दोनों का मार्ग भी 
एक ही है । अन्तर है सिर्फ आगे-पीछे का। साधु जिस मार्ग पर 
आगे बढ़ गये हैं, गृहस्थ उस सार्गे पर अभी पीछे है। अहिंसा 
सत्य आदि का जो पथ साधु के लिए बतलाया गया है, वह: 
श्रावक्त के लिए भी बतलाया गया हे । मात्रा का भेद होने पर भी 
वास्तव मे कोई मोल्िक सेद नहीं है। अतएव साधु के लिए भग- 
वान्‌ ने जिस आचार का ग्रतिपादन किया हे, वही यथायोग्य 
आवक के लिए भी लागू होता है । 


हां, तो साधु के लिए जो शिक्षा है, बह आप अपने लिए 
भी समर लें। आप किसी के घर गये ओर किसी कारण से 
उसने कह दिया--हमारे यहां क्‍यों आये हो ? तो आपको शान्ति 
के साथ कह देना चाहिए--अच्छा साहब क्षमा कीजिए, सुमे 
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नहीं मालूम था कि मेरा आना आपको नायसन्द होगा। इसे । 
कार कहने से आप अपनी शान्ति को सुरक्षित रख लेंगे, अपने 
चित्त को व्यथित होने से बचा लेंगे और संभव: है कि उसका 
प्रभाव आपके अपमान करते वाले पर भी पढ़े ! आपकी शान्ति 

देंखकर वह भी पाती-पानी हो जायगा। आगे के लिए उसे शिक्षा 
मिलेगी | इसके विरुद्ध अगर आपने दूसरा तरीका अखिलियार 
किया, आपभी आग बबूला हो गये और नागे के सामने नागा 
उनसे की नीति अगीकार को वो उसका भी फजीता होगा और 
आपका भी फजीता छोग ; बह क्रोधी हे ओर आप भी क्रोध: हो 
जाएँगे तो दोनों में कया अन्तर रह जायगा ? उपस्तके समान वने 
जाने पर भी आपक्रो कोई लाभ नहीं होगा । आपकी आत्मा तो 
कषाय क़े कल्ुपित हो ही. जायगी।. जा 


दूसरी तरह से भी विचार कीजिए । आप अपना अप- 
मान होता देखकर बदले में उसका अपमान करने को तैयार होंगे 
तो,क्या आपका अपना घुल्‌ जायगा ?. नहीं । इतना * ही नहीं, 
वल्कि आपकी गर्मागर्म- बातें सुनने के लिए आसपास-के : सेकड़ों 
तम्ाशवीन जो इकट्टे हो जाएँगे, उन्त पर भी आपके अपमान की 
बात जाहिर हो 'जायगी ओर तब-आपके लिए अधिक लज्जा की 
बात होगी | अतएब भगवान्‌ का आदेश है कि प्रत्येक परिस्थिति 
में, प्रत्येक समय बरिवेक को ही अपने सामने  रक्खो; विवेक के 
इशारे पर द्वी चलो, क्षण भर के लिए भी विवेक को मत विसारो। 
ज्ञम्रा भाव रक्खो, क्रोध मत करों । दोनों में जो क्षमाभाव रक्खेगा * 
वही ज्ञानीओर, चुद्धिमान्‌ कहदलाएगा । किसी ने कहा हे. 


| 
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क्षमा बृडन को चाहिए, छोटों को उत्पात; 
क्रहा विष्णु को घटि गयो, भृगुजी मारो लात ॥ 


ु भृगु ने विष्णुजी की छाती में लात मार दी। विष्णुजी 
ने जरा भी क्रोध नहीं किया, उल्नंठा वे भ्रुगु का पेर सहलाने लग्रे। 
कहने लगे--मेरी कठोर छाती मे आपका कोमल पेर लग़ने से 
समंत्र है आपको कंष्र हुआ हो | सुझ्ते क्षमा करता ! इसे कहने हैं 
बड़प्पन ! यह बड़प्पन दिखेलाने के कारण विष्यु की प्रतिष्ठा में 
कमी:नहीं हुईं; वल्कि वे मद्दादेवजी और त्रह्माजी से भी बड़े देवता 
गिने गये । मंतंलंब यह है कि बढ़प्पन क्षमा में है, शान्ति मे: हे, 
सहनशीलंता में है । जैसे को तेसा बनुने में नहीं है । 


भारतचरपे की राजनीतिक स्थिति की तरफ ध्यान दो॥ जब 
से देश स्वतत्र हुआ है, तव, से. अझनेक़ राजनीतिक दल जोर पऋकड़ते 
जा रहें दे | वे कांग्रेस सरकार की सच्ची-फूठी अनेक ,प्रक़ारकी 
जुक़्ता चीनी करते हैं, अनेक तूकान खड़ा कर ते हूं, दिन रात कोसते 
हैं; फिर भी सरकारें वड़ी शान्ति के साथ सभी कुछ सहन करती 
हेःओऔर यथासमंत्र ठुंव्य॑त्रंस्थीं करने का प्रयत्न करती है ।इस.अकरा 
बड़े सदा बडप्पन का ही विचार करते हूँ । वे छोटों के मुकाविले- _ 
में:छोटे नहीं बन जांते । 

: एक कुत्ता बोला -मैं बड़ा जवदंस्त हूँ । 'डससे पूछा गया: 
तुम किख 'वात से बडे हो ! 'उसने उत्तर, दिया--मैं-दुनिया-को 
भोंकता है. लेकिन सुमे. कोई नहीं ,भौंकता । उससे-कहा-गया- 
जनाब दुनिया आप॑ जेंसी नहीं है, इसलिए आपको नहीं भौकठी । 
आंपकों वही भोकेगा जो आप _संरीखा ,होगा। इसलिए आप 
अपनी विजय का भलत्रे 'वमंड करें मगर दुनिया आपको, जानती. 


११८ ] [ दिवाकर-दिव्य ज्योति 


संसार में तरह-तरह के प्राणी होते हैं । कोई-कोई तो इतने 
अधम होते हैं कि वे साधु तक के प्राण लेने को तेयार हो जाते 
हैं। गुजरात में श्रीलवजी ऋषि हो गये हैं। पारणा के दिन । 
किसी ने उन्हें. ज़हर दे दिया था। वे समभावी ऋषि उसे खा 
गये, स्वगेवास हो गया । यह थोड़े अर्स की ही वात है । इससे 
पहले के इतिहास के पन्ने खोले जाएँ तो बरिंदित होगा कि अनेक 
महान्‌ सन्‍्तों की निदेयता के साथ हत्या की गई है । स्कंघक मुनि 
की जीते जी खाल उतरवा ली गई थी और पांच सौ मुनियों को 
घाणी में पील दिया गया था! मेताये मुनि के मस्तक पर गीले 
चसड़ें का पट्टा वॉधकर उनके प्राण ले लिये गये थे | और गजसु- 
कुमार मुनि के मस्तक पर खीरा रख दिये गये थे। मगर वे ऐसे 
महापुरुष थे, जिन्होंने समभाव रखते हुए इस नश्वर शरीर का 
त्याग किया ओर ऐसी गति पाई या पाएँगे, कि फिर कभी जन्‍्म- 
मरण ही न करना पड़े । न 


उच्च कोटि के महात्मा शरीर में रहते हुए भी शरीर में 
आसक्त नहीं द्ोते। वस्तुतः शरीर अलग है और आत्मा अलग 
है। जेसे स्यान और तलवार अलग-अलग हैं, उसी प्रकार शरीर 
ओर आत्मा भी सर्वथा भिन्न पदाथे हैं। इस बात को अत्येक 
आस्तिक जानता है, फिर भी मोह की महिमा ऐसी है कि लोग 
शरीर में आत्म बुद्धि स्थापित कर लेते हैं और शरीर के कष्ट को 
आत्मा का कष्ट मान लेते हैं। मगर महात्मा पुरुषों की भावना 
कुछ निराली ही दोती है । जब कोई शारीरिक कष्ट आता है तो वे 
अपनी आत्मा के स्वरूप में अबगाहन करते हैं और देहाध्यास से 
ऊपर उठ कर अपने समभाव को कायम रखते हैं | वे सोचते हैं- 
सत्त-चित्‌-परमानन्द्मय चेतन हूँ और शरीर जड़ पदार्थ है । 
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में अ्रजर-अमर-अविनाशी हूँ ओर शरीर क्षण-क्षण में बदलने 
वाला पर्याय है। यह रहे तो भला ओर न रहे तो भला ! इसके 
रहने या जाने से मेरा कया जाता है ! अगर शरीर चला भी 
गया तो मेरा क्‍या जायगा ? कर्म शेष हेँ तो शरीर फिर मिल 
दी जायगा, वल्कि इस जर्जेरित शरीर के बदले नया शरीर 
मिलेगा । और यदि इसी जीवन में समस्त कर्मा' का क्षय हो गया 
तो फिर कहना ही क्या है! मेरी साधना सफल हो जायगी, में 
रंतार्थ हो जाऊगा और मुमे सर्वोत्तम पद की श्राप्ति हो जायगी। 

इस प्रकार के पारमार्थिक विचार के कारण उन्हे किसी भी प्रकार 
की अशान्ति नहीं सताती और वे आत्मानन्द के रस में ह्वी ड्ूवे 

रहते हैं । अगर आप भी ऐसी मनोथृत्ति बना लें तो संसार की 

कोई भी शक्ति आपकी शान्ति को खंडित नहीं कर सकेगी। 

प्रत्येक दशा में आप सन्‍्तु£ रह सकेंगे आपको अखण्ड आनन्द 

इस जीव्रन में मिल जायगा । 


._आत्मस्वरुप को चिन्तन किस प्रकार करना चाहिए ? इस 
संबंध में कहा-- 


में नित्य-अखंड अनादि अतुलित बल रूप हमारा है। 
इस तन से क्या संबंध मेरा यह नाशवान निस्सारा है॥ 


भआाइयो ! इसी भावना को लिए हुए गजसुकुमारजणी और 

मेताये मुनि ने शरीर को छोड़ा | उन्होंने सोचा-में बह नहीं हूँ कि 
शरीर के नष्ट हो जाने पर नष्ट हो जाऊं। शरीर तो कपड़े की 
तरद्द बदलता रहता हे । इसके बदलने में हपे या शोक की क्‍या 
आवश्यकता है ९ शरीर के साथ आत्मा का संबंध ही क्‍या है? 
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जैसे दो आदमी” साथ-साथ किसी रास्ते से जा रहे हँ। एक ६ 
आदमी अपने चर'चला गया और दूसरा अपने घर चला गया ।.५ 

इसी प्रकार॑ यह शरीर यहाँ मिट्टी में मिल जायगा ओर आत्मा, 
अपने स्थान पर चला 'जायंगा। अत्व हे जीव | तू शरीर को ', 
आत्मा' मानकर इस के सयोग-बियोग में छुख-दुख मत. मान [.., 
हे साधु !£ जब प्राण जानें का समय आ जाय तो यही भावना 
रखना, जिससे जन्म-मररी के चकर से छुटकारा मिल जाय | 


- जोजीब दुए कर्म करते हैं वें बार-बार जन्म मरण के 
दु खो के पात्र बनत्ते हैं | - ऐसो को 'पुनरपि जसने पुनरंपि मर्‌ण हा 
ही करना पड़ता है । 'द्रंअसल पर्िडित बही है जो एकबार शरीर । 

त्याग कर फिर' कभी शंसीर को धारण नहीं करता / बह भी 
परिडत ही गिना जाता है जो आप स्वयं सोचकर बुरे रास्ते न -_ 
जाय और एक बार टोकने पर तो जाय ही नहीं। . * '*/ 


! भाइयों ! पहले-एन (इशारे) में और फिर बैंने ( बचत ). .. 
में समझ जाना ही श्रेयस्कर है । क्यों मूर्ख बनते हो ? छोटे छोटे 
बालकों करे मुह से लार >ठेपकती है और -फिर वे उसे चाट लेते -, 
हैं। उन्हें वैसी. आदत है। इसी अकार: आप में भी झूठ बोलने 
ओर चेईमानी करने की आदत पैड़ी हुई है, ' मगर आप बालक ' 
नहीं हँ-- सयाने हो गए हे अतः अह आइत. छोड़ दो | अब 
समर जाओ कि मूठ बोलने और चोरी करने की आदत बुरी है 4-८ 
अरे भाई ! अब तो ज्ञानी बनों ) क्या जिंदगी भर बाल ही बने न 
रहोगे १ जब तक 'शुम्दारी' बालपन नहीं छूंटेगा और परिडत- नहीं - -.. 


वन जाओगे तथं तक दु खो से नहीं छूट सकोगे | मोक्त में नहीं जा से 
सकोगे। * - ; ; बे जे 
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इससे आगे भगवान्‌ फरमाते हैँ कि अज्ञानी जीव किस 
अकार मरते हैं ९ किसी किसी को प्रचण्ड क्रोध आ जाता है । 
उस क्रोध के वश में होकर वे तलवार से अपनी गदन काट लेते 
हैं, कुए में कूद पड़ते हैं, बदुक की गोली लगा लेते हैं, अफीस आदि 
कोई जहर खा लेते हैँ, आग में जल जाते हैं, पानी में डूब जाते 
हैं ओर किसी प्रकार अपना अपघात कर लेते हैं । इसे प्रकार का 
भरण अज्लान-मरण हे किसी दूसरे पर भी आग, पात्ती, विप 
शब्त्र आदि का प्रयोग करके उसका मरण नहीं निपजाना चाहिए । 
ऐसा करने वाला भव भव में जन्स मरण करता है ओर घोर नरक 
में जाता हे । 


फिर भगवान फरमाति हँ--हे गोतम ! जिसमें पांच दोष 
होते हैं, उसे सत शिक्षा प्राप्त नद्ीं होती । भगवान्‌ कह गये हैं कि 
जिसमें पांच दोषों में से कोई दोष होगा उसे ज्ञान की आप्ति नहीं 
हो सकेगी। पॉच दोष इस प्रकार हैं:-- 


( १ ) अहंकार होना पहला दोष है । गथेड़ा चिल्लाता है- 
डीं-मू' टीं-मू । अर्थात्‌ जो हूँ सो मैं हूँ। मगर कोन उसे बड्प्पन देता 
है ? इसी प्रकार जो सनृष्य अहकार में चूर रहता हे ओर अपने 
सामने किसी को कुछ गिनता ही नहीं हे, उसे सम्यर्बोध की प्राप्ति 
होना कठिन हें । अहकारी आदमी को कोई वात सममाई ज्ञाय 
तो बह चाहदे समझता हो या न समझता हो, सगर कहेगा यही 
कि यह तो में भी सममता हूँ! उससे कहा जाय कि चलो व्या- 
ख्यान सुन आएँ | तो बह कहेगा--अजी, क्‍या रक्खा है उस 
व्याख्यान मे, में ने अच्छी अच्छों के व्याख्यान सुन लिये हैं । पर 


डससे कोई कद्दे--अरे भले माठुस ! तुके- बहुत दिन हो गये हैं 
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खाते-खाते, तो अब खाना क्यों नहीं बंद कर देता ? खाना तो 
वह करता नहीं, लेकिन सत्सग में आना बंद कर रहा है, जिससे 
कल्याण होता है । कई लोग कहते हैँ -साधुओं के व्याख्यानों में 
वद्दी की वह्दी वात अआंती है, कुछ नूतनता नहीं होती। ऐसा 

कहने वालों से पूछो कि तुमने अब तक कितना घारण कर लिया 
है ? वही का बद्दी सुन कर सब कुछ धारण कर लिया है? तो 
उत्तर में हें-हें-हँ करके खीले निकाल देगे। इस प्रकार अहकार 
रखने वाला ज्ञान का उपाजन नहीं कर सकता | अहंकार विनय 
गुण को नष्ट कर देता है ओर विनय के दिला विद्या केसे श्रा 
सकती हे ? 


(२) दूसरा दोप क्रोध है। क्रोधी मनुष्य मी शिक्षा नहीं 
प्राप्त कर सकता। क्रोधी को कहा जाये कि इधर-उधर ध्यान मत 
जाने दो, तो दसे क्रोध आ जायगा और वह पुस्तक ही फाड़ कर 
बेठ जायगा'! ऐसा आदमी शिक्षा किस प्रकार प्राग्त कर सकता है ? 


( ३ ) तीसरा दोप ग्रमाद हे । जो मनुष्य प्रमाद के बशी- 
भूत द्वोकर परिश्रम नहीं करता, ज्ञानप्राप्ति के लिए उद्योग नहीं! 
करता, उसे शिक्षा नहीं प्राप्त होती । कहा भी है.-- 

आलस्य॑ हि मनुष्याणां शरीरस्थों महान्‌ रिपुः ॥ - 


अ्थात्ू--आलस्य शरीर के भीतर घुसा हुआ महान 
भयंकर शत्रु हे। 


अतण्य शिक्षा प्राप्त करने की इच्छा रखने वालों को सब 
प्रकार के प्रमादों से दूर रहना चाहिए। ह 
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(४9) शिक्षा आप्ति मे चौथा वाधक कारण रोग है। जो 
च्यक्ति रोग का शिकार बना हुआ हो वह अध्ययन करने में 
समर्थे नहीं हो सकता । ज्ञानोपा्जेन मे उसका मत ही नहीं लग 
सकता | 


(४) पांचवाँ कारण आलत्य भी शिक्षा में बाघक होता 
है | आलसी वह है जो नया ज्ञान तो सीखता है किन्तु पहले, 
सीखे हुए को भूलत्ा जाता है। जो आगे-आगे सीखता हे ओर 
पीछे पीछे भूलत जाता है, वह क्‍या कभी भी विद्वान बच सकता 
हे ? नहीं | वह तो अधी पीसे कुछ्ा खाय की कह्मयबद चरितार्थ 
करता हे | कह भी हैं - | 


कमाई कमाई ने कमाई धूल धाणी करे, 

कहो ये तो थ्रीमंत थावशे के बार मां? 
पांच पम आगे घरे सात पग पाछा भरे, 

कहो ये तो संग क्यारे पोंचसे क्रेद्वर मां ? 
बणी भणी भूल जाय मणेलो चितारे नाय, 

कहो ये तो विद्वान थावसे के बार मां ? - 
आंबली दले ने आटो श्रान आई चाटी जाय, 
कहो ये दो आंटो क्यारे आवशे आहारमां ? 


निश्चय विगड़ें तीन जना | 'जो कमावे तो कस, लेकिन 
खचे करे ज्यादा और शाम को सिनेमा मे जावे वह डाकी क्‍या 
कभी लखपत्ति बन सकेगा ? जो पॉच पैर आगे रखकर सात 
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है | तथापि इतना समझ रखना आवश्यक है कि त्रह्मचर्य के बिना 
शिक्षा की प्राप्ति नहीं हो सकती। प्राचीन काल में भारतवप में 
ज्झचर्याश्रम की व्यवस्था इसी हेतु से की गई थी कि एकांग् 
भाव से, संयमपू्रक रहते हुए शिक्षा की प्राप्ति की जा 
सके । वह व्यवस्था जीवन निर्माण में बदी सद्दायक होती थी । 
खेद है कि आज वह व्यवस्था नहीं रह गई है और यही कारण 
है कि आज छोटे-छोटे बालक दूषित वातावरण में खराब हो 
जाते हैं ओर वे शिक्षा तथा संस्कार से सम्पन्न नहीं हो पाते | न 
उनके तन का विकास हो पाता है ओर न सन का ही विकास हो 
पाता है ओर फिर भी उन्तके सिर पर गृहस्थी का वोमा लाद दिया 
जाता है। ऐसी विरूप और विपम स्थिति में उत्कृष्ट शिक्षा की 


प्राप्ति कदापि नहीं हो सकती | वास्तव मे ब्रह्मचारी ही शिक्षा 
प्राप्त कर सकता है। ह 


(६ ) अपने आचार-बिचार को ऊँचा रखता चाहिए। 
जो आचार-विचार से पतित्त होगा, उसका चित्त कभी स्वस्थ 
नहीं हो सकेगा और ऐसी स्थिद्वि मे बह शिक्षा को भी प्राप्त नहीं 
कर सकेगा । 


(७) शिक्षार्थी की क्रोधशील नहीं होना चाहिए ।,बात- 
चात में कुपित दो जाने वाला, मुरुजनों की जस सी कठोर.बाणी 
को छुनते द्वी आय उगलने वाला और क्रोध की आग में रबयं 
जलने तथा दूसरों को जलाने वाला शिक्षा के योग्य नहीं हें। 
अतएव जो क्रोधरहित होता हे जिसका अनन्‍्तःकरण शान्त रहता - 
है बद्दी शिक्षा पा सकता है । 


| 
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(८) सत्यपरायण होना शिक्षार्थी का आवश्यक गुण 
है। जो अपराध हो जाने पर और दड की सभात्रना होने पर भी 
अपने अपराध को ढकने के लिए असत्य का आश्रय नहीं 
लेता, जो निर्भीक होकर सत्य को ह्वी अपने सन्मुख रखता हे, 
उसकी आत्मा बलिए बनती है ओर बह्दी शिक्षा को प्राप्त 
करता है । 


इसके आगे भगवान्‌ फरमाते हँ--कोई व्यक्ति साधु हो 
गया है, दुनिया के सब प्रपंचों को छोड़ चुका है, फिर भी अगर 
ओरतों के द्वाथ देखता है, पुरुषों के आगे सामुद्रिक शास्त्र की 
अपनी जानकारी वघारता है, तो वह ससार से तिर नहीं सकता। 
साधु को इन सब मंगड़ों से कोई सरोकार नहीं रखना चाहिए। 
इसी प्रकार स्वष्त का फल्न बतलाना या गडा ताबीज आदि 
बना कर देना, मंत्रविद्या सिखलाना या उसका प्रयोग करना 
आदि भी सांधु के लिए वर्जित है । साधु जीवन का एक विशेष 
उद्दे श्य होता है। जीवन की एक महान्‌ साधना को सनन्‍्मुख 
रखकर साधघुता स्वीकार की जाती है। अगर एकाग्र भाव से, 
दिन-रात, उसी उद्देश्य को सामने न रकखा जाय तो साधु 
जीवन व्यथे हो जाता है' और गाहस्थ्य-जीबत भी बिगड़ 
जाता है। घोबी का.कुत्ता घर का न घाट का, यह कहावत 
चरिताथे होती है । साथु चने तो ग्रहस्थी के काम न रहे और 
साधु बन कर साधुता की भी साथना नहीं की ! ऐसे लोग 'इतो 
अड्रस्ततो अ्रष्ट.' हो जाते है । अतएब जिमने साधुता अज्भनकार 
की है, उसे सदेव अपने सामने महान्‌ उद्दे श्य रखना चाहिए और 
जत्र-मत्र आदि के झागड़ों मे नहीं पड़ना चाहिए। ऐसा करने 
वालों का निस्तार नहीं हो सकता । कद्ाचित्‌ सत्र-तंत्र का प्रयोग 
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कदम पीछे लोट आता है, बह कभी अपनी मजिल, पूरी कर 
सकता है ? अधी पीसती जाय ओर कुत्ता खाता जाय तो उस 
अआहठे की रोटियां बनने की नोचत कब आएगी ? इसी प्रकार जो 
इधर सीखता जाता हे ओर उधर भूलता जाता है, वह फेभी 
विद्वान नहीं वत सकता । 
तथ फिर शिक्षा के योग्य कौत है? भगवान्‌ फरमाते हैं-- 
जिससें आठ गुण पाये जाए वह ज्ञान प्राप्त करने का अधिकारी 
है और उसी को ज्ञान की प्राप्ति हो सकती है। वे गुण इस 
प्रकार हैं.-- े 
हसोड़ न होना । कोई शिक्षा की बात कद्दे तो सुनकर 
खिलखिला कर दांत न निकाले । जिसमें हसने की आदत होती 
है, जो बात-बात में हछ्ली सजाक किया करता है, उसे शिक्षा 
प्राप्त नहीं होती, अतण्ब शिक्षा के इच्छुक पुरुष 
हसनशील नहीं होना चाहिए। कहा जा सकता है कि 
हसी-मजाक करने से शिक्षा प्राप्ति में क्‍या बाधा आ सकती है? 
इसका उत्तर यह है कि जिसकी आदत हंसी करने की हो जाती 
है, बह अच्छी से अच्छी बात को भी हँसी में उड़ा देवा है । 
वह सभ्यता और शिष्टता की भी भूल जाता - है. । वह बड़ों की 
मर्यादा का भल्नीभांति पालन नहीं करता और जब अविनीतता 
उसमें आ जाती है तो वह शिक्षा का पात्र नहीं रह जांता | 
(२) दूसरे पढ़ने लिखने वाले को नाटक, सिनेमा, तमाशा 
देखने फी तरफ ध्यान नहीं देना चाहिए। जिसे नाठक सिनेसा 
देखने का शोक लग जाता है उसका ध्यान पठन-पाठन में नहीं 
लगता । बह आसोद-प्रसोद को ही पसद्‌ करने लगता है । उसमें 
अनेक प्रकार की घुराइया आजाती हैं, अनेतिकता आ जाती हे। 
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उसकी चित्तवृति दपित बनी रहती है । नाटक-सिनेमा से अकसर 
असमभ्य ओर अशिष्ट वृत्तियों का प्रदर्शन किया जाता है. ओर 
साधारण आदमी के चित्त पर उसका वडा 'वुरा प्रभाव पड़ता 
है । इस कारण जो उस ओर ध्यान नहीं देता, वही शिक्षा प्राप्त 
करता है । 


(३)जो किसी के प्रति समभेदी वाणी का उच्चारण 
नही करता, कटुक, कठोर ओर असत्य वचन नहीं बोलता, बह 
शिज्ञा का पात्र होता है । अतएब ऐसे वचन मत बोलो 
जिनके वोलने में ता देर नहीं लगती, समंगर जिनका समाधान 
करने में मद्दीनो लग जाते है| कोई भी वात मुख से कहने सें कया 
देरी लगती है ? इधर जीभ चली लप और उधर पडी थप्प और 
किर लोग कहने ल्गे-क््या लगाई है गप्प ! इसल्निए चाहे कोई 
साधु हो या श्रावक हो, सदा सावधान रहे ओर सोच-समम्त कर 
ही बोले । कभी कोई बुराई हो जाय,तो उसे छुपाने की चेष्टा न 
करें, उसके लिए खींचतान न करे, बल्कि उसी समय उसकी 
सफाई कर ले । 


(४) शिक्षा के इच्छुक व्यक्ति में लोलुपता नहीं होनी 
चाहिए। जो खाने-पीने की लालसा .रखता है, जो चदोरा हे, 
जिसका दिल माल-मलीदा छड़ाने से ही लगा रहता है, उसका 
चित्त शिक्षा की तरफ नहीं दोड़ता । अतएव जो लोलुपता से 
रहित होगा, खान-पान सबधी आसक्ति जिसमें ' नहीं होगी, वही 
शिक्षा को प्राप्त कर सकेगा'। , 


(४ ) ब्रह्मचरय-निप्ठ होना चाहिए। ब्रह्मचय के विषय में 
सैं पहले कह चुका हूँ । यहाँ अधिक कहने की आवश्यकता नहीं 
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करने से दुनिया के किसी कौने में तेरी वाह-बाह भी हो गई ओर 
तुमे खाने को भी अच्छा मिल गया. तब भी क्‍या हुआ हर तू 
विचार कर देखेगा तो पता चलेगा कि तूने कितना सहंगा सदा ' 
खरीदा है ! इस नगरय से लाभ के चदले तू अपनी मह्दान्‌ से 
महान्‌ साधना को हार बैठा हे । तू इस मागें को पकड़ कर : 
विपरीत मार्ग पर चल रहा है - कल्याणपथ पर चलने को ड्यूत 
होकर, जुद्र लोभ में पड़ कर अऋल्याण के पथ पर चल पड़ा हे 
ऐसा करके तू मुक्ति में जाने के वदले नरक में जा पहुँचेगा ।* - 


भगवान्‌ कहते हैं--जो मनुष्य पापों का वपाजेन करने हैं, 
वे नरक के अतिथि बनते हैं। पापी जीवों को नरक-कुड में 
पड़ता पढ़ता है, किन्तु जो दान, शील, नप और भावना भाता 
है, बह शरीर को त्याग कर सीधा स्त्र्गे में च्ना जोयगा । 


स्वर्ग और मोक्ष की -आप्ति उन्हीं महात्माओं को होती है 
जो सदा विवेकपूर्वेक प्रवृत्ति करते ढ। सदा विवेक को सामने 
रखने पर भी कढाचिन्‌ प्रमाव्वश भूल हो जाती है, तो सत्यनिष्ठ 
आओर-आराधक पुरुप का कत्तेड्य है, कि बह तत्काल अपनी ' भूल 
के लिए आलोचना कर ले । आलोचना करने के लिए उसे अपने 
गुरु के समन जाकर यथातशभ्र्य वात कह देनी चाहिए | आलो- 
चना सुनने वाले को चाहिए कि वह उसप्ते सानत्वता दे ओर उसके 
दोप को क्रिसी भी दूसरे आदमी के सामने प्रकट ल करे । आलो- 
चला करने वाले से कददे->तुम सास्यवान ओर आराधक* हो, जो 
अपने अपराब को निष्कयट भात्र से मरे समक्ष प्रकट कर रहे हो । 
इस अकार प्रीतिपूतेक आल्लो चना करने वाले को उचित प्रायश्वित 
देकर शुद्ध कर दे ।.' - 


हक हि 
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जब आपका कपड़ा किसी जगह से फठ जाता है वो 
» आप दर्जी के पास जाकर उसे ठीक करवा लेते हैं। ऐसा न किया" 
जाय तो बह शीघ्र ही वेकाम हो जाता है। इसी प्रकार सावधानी 
अर विवेक के साथ व्यवहार करते-करते भी दोष लग जाय तो 
लोक-लज्जा या बड़प्पन चले जाने के डर से उसे कभी छिपाना 
नहीं चाहिए। क्योंकि मानव मात्र में सहज दुर्बलताएँ होती 
हैं। इस कारण भूल हो जाना कोई आश्चयेजनक वात नहीं 
है । अगर भूले न होतीं तो गुरु बनाने ओर साधना' करने की 
शआवश्यकता दी क्‍या रहती ? अतए्व भूल -हो-जाना कोई भयंकर 
बात नहीं है, किन्तु- अपनी भूल को भूल न मानना, न-स्वीकार 
« करना ओर छुपाना दी भयकर बात है | अगर तुम अपनी आत्मा 
“को निश्शल्य ओर - पवित्र रखना. चाहते हो तो जिस समय भूल _ 
हो, उसी-समय .प्रायश्विच्त कर ,लो । उसे उधार मत रक्खो । जीवन 
की क्‍या ,ठिकाना, है , रात्रि मे भूल हुई ओर तुमने प्रातःकाल, 
उसका प्रायश्रवित लेना चाहा, पर बीच ही में मृत्यु हो गई तो क्‍या 
करोगे ? मौत पहले सूचना देकर नहीं आती, नगाडे वजा कर 
नहीं आती | बह किसी भी समय अचानक आ सकती है । । 


जीवन एक सघपे है---समर है । समरभूमि में गया हुआ 
योद्धा प्रत्येक पल जागृत और चोकन्ना रहता हे । वह जानता हैः 
कि किसी भी समय शत्रु हसारे ऊपर हमला कर सकता है । इसी 
प्रकार जीवन मे भी हर समय सावधान रहना चाहिए। मौत के 
आक्रमण का सामना * करने की तेयारी रखनी चाहधिए। मौत का 
सामना करने को जो सर्देत्र तेयार रहते है, वे मीत को जीत लेते 
हैं । मौत उनका कुछ 'भी, नद्दीं विगाड़ सकती । आवश्यकता इसी 
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बात की है कि मनुष्य प्रमाद के वशीभूत न हो और अपने जीवत 
को पवित्र ही बनाये रक्खे। ४ ह 


कहने का आशय -यह हैं कि आपसे कितनी ही भयंकर 
गंल्रती क्‍यों न हो गई हो, योग्य गुरुजन के समक्ष प्रकृद करने में 
लज्जत सत होओ। यदि ऐसा किया तो जैसे . नाव पर-चढ़ कर 
लोग नदी पार कर लेते हैँ, डसी प्रकार आप संसार-समुद्र का 
पार पा लेगे.। हु 


+०. :$ हु 
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| अपनी भूले को स्वीकार करने के लिए आत्मवल की आब- 
श्यकता होती हे । बह आत्मबत्न प्राय: सन्‍्तों के समागम से प्राप्त' 
होता है। अगर सन्त-संमागम का सुयोग न हो तो स्वय यथोचित 
ज्ञान ध्यान में समय व्यतीत करना चाहिए और अपने जीवने 
व्यवहार को धर्मानुकूल और नीतिसय बनाना चाहिएं ।'जब साधु 
संगति का सुअवसर'मिले और साधु भी ऐसे हों जिनकी सगति 
करने से आत्मा को प्रगति का पथ मिलता हो तो उन्तकी संगति 
अवश्य करता चाहिए। साधु समायम करने से अनेक प्रकार के : 
लाभ होते हैं । प्रथम तो अपूर्व ज्ञान सीखने को मिलता है और 
फिर साधक-जीवन के अनेक रहस्यमय अनुभव भी उनसे सहज 
ही आ्राप्त किये जा सकते हैं कहा भी है:-- 


संगत कर ले रे साधु की, _ 
संगत शिव-सुखदाता रे ॥ 


भाइयो | सन्‍्त-समागम से आपकी आत्मा को जो : सुन्दर 
संस्कार अतायास ही मिल सकते हैं, वे किसी दूसरे'उपाय से, 
कठिनाई से भी मिलना इुलेभ है । कह्दा भी है--- 
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साधूनां दर्शन पुर॒यं, तीर्थभूता हि साधवः। 
कालेन फलते तीथं, सथः साधुसमागमः ॥ 


अर्थात्‌ -स्ाधुओं के दर्शेन पुण्यरूप हैं, क्योंकि साधु तीर्थ 
हैं ओर तीर्थों का फल्न तो देरी से मिलता है, मगर साधुओं की 
संगति तत्काल फल'"प्रदान करती है । * 
की अगर आप सत्संगलि मे अपना समय व्यतीत करेंगे तो 
अनेक प्रकार को बुराइयों से बच जाएँगे और खास तौर 
से असत्सगति से तो बच द्वी जाएँगे। असत्‌ जनों की संगति 
सरदूगुर्णों का नार्श करने वाली होती है, मोजूदा दोपों को बढ़ाती 
'है और नंबीन नवीन दोषों को उत्पन्न करती है. । धमतएव दुर्जनों 
से सदा घचते रहो । कहा है-- - 


अगुरप्यसतां संग३, सद्गुणं हन्ति विस्तृतस्‌ । 
' झुण-रूपान्तरं, याति; तक्रयोग्राद्यया पया ॥ 


: 'असत््‌ पुरुषों का अशु के बसबर भी संयोग विशाल बड़े- 

: बड़े गुणों को नष्ट कर आता है । बहुत से दूध में जरा-सी भी 
छाल डाल दी ज्ञाय तो उसका गुण ओर आकार-सभी कुछ 

बिगड़ जाता' है.। दूध का स्वाभाविक साधुये नष्ट हो जाता है. 


आर उसमें खट्टापत पेदा हो जाता है। | 


' जो मलुष्य निरपराध पशुओं की गर्देन पर छुरी चलना कर 
शिकार खेल कर या भ्ूठ बोल कर प्रसन्न द्ोता है और अपनी 
” चड़ाई केरते नहीं,थकता, जो. कहता है--आज . मै ने कितनी बहा- 
हुरी के साथ शिकार किया है ! देख ली दृस्तरी चतुराई ! इमसे 
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साले की आँखों में धूल कीक दी ! ऐसे लोगों की संगति मत 
करो । यदि करोगे तो उसके ठढुगु ण॒ तुम्दारे अदर आये बिना 
नही रहेंगे । कमी न कभी तुम्हें बड़ी हानि उठानी पड़ेगी ओर 
घोर पद्चात्ताप करना पड़ेगा। इसलिए भगवान्‌ कहते हैं कि 
पापियो की सगति मत करो, उनके साथ अधिक सम्पर्क-घनिष्ठता 
सत स्थाएति करो । अगर ऐसा किया तो समझ लो कि तुम 
अपने पतन को स्वयं आमत्रित कर रहे ह्ो। तुम्हारा पतन हुए 
विना नहीं रहेगा | इससे बचने मे ही बुद्धिसत्ता है और सत्सगति 
करने से सहज द्वी कुसगति से बच सकते हो । | 


कुसंगति से बचने के लिए दुराचारी स्त्रियों ओर पुरुषों से 
बचना चाहिए। लुच्चे आदमियों क्रो अपने घर पर मत आने दो, 
नहीं तो वे कभी चोरी कर ले जाएँगे ओर तुम्हारे बाल-बच्चों के 
दिमाग में जहरीले विचार भर जाएंगे। 


कोई मीठा बोले तो भी उसे अपना भेद मत दो । वह 
भेद्‌ लेकर तालियाँ पीटेगा । इसके अतिरिक्त जो चंड्ू, भंग चरस 
गांजा या शराब पीता हो, उसके पास भी सत सटको। उनकी 
सगति करके'तुस भी पीना सीख॑ जाओगे। कदाचित्‌ पीना न॑ 
सीखे तो सी लोगों की घारणा तुम्हारे प्रति खराव बन जायगी | 
तुम्हें भी लोग द्वीन दृष्टि से देखेंगे ओर कोई शिष्ट तथा इब्नतदार 
लोग तुससे बात करना भी पसद. नहीं “करेंगे, तुम्हें “घृणास्पद 
-सममेंगे । इस प्रकार भले आदसियों की निगाह भे गिर जाता 
क्ष्या तुम पसद करते दो ९ | 


हम कह-कह कर थक गये । अब भरी शराब पीना नहीं 
झोड़ोगे रो अब भारत-सरफार क्री ओर से डंडा पढ़ेगा और 


. 
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. जेलखाने में सड़ोगे। अतणएव जो लोग शराब का उपयोग करते 
है, उन्हें शीघ्र से शीघ्र इस सत्यानाशिनी से अपना पिण्ड छुड़ा 
सेवा चाहिए । हक 


क इसके अनन्तर निम्नन्थप्रवचन मे आवश्यक ,क्रिया का 
विधान किया गया है। जिस क्रिया का नाम ही आवश्यक! हे 
उसकी आवश्यकता बतलाने की भत्ता क्या आवश्यकता है ? 
आवश्यक इन्द्रियों की विषयों की ओर स रोकने वाला, अपविद्न 
आत्मा को भी पवित्र बनाने वाला, न्यायमागों में प्रव्नत्त , करने 
बाला, सानव-जीवन को सार्थक करने वाला, मोक्षसागें को 
दिखाने वाला उत्तम कर्तव्य हे। यद्यपि आवश्यक के छह्दभेद हैं, 
किन्तु आजकल साधारणतया -उनत्त सब को 'प्रतिक्रमण' के नाम 
से ही कहा जाता है प्रतिक्रण सुबह ओर शाम के समय 
अबश्य करना चाहिए। इसमें प्रसाढ मद करो । प्रतिक्रमण करते 
करते अगर , उत्कृष्ट रसायन आ गया तो तीथझ्कर भांत्र भी बंध 
सकता है। प्रतिक्रमण करने से किसी प्रकार का कष्ट नहीं द्वोता 


खाना-पीना छोड़ कर भूखों नहीं सरना पड़ता ओर तीथेक्लुर गोत्र 
का बंध भी हो सकता है । 


० ! 
५ 


छद्द आवश्यकों में सर्वप्रथम सामायिक है' समभाव की 
धाप्ति जिससे हो उसे सामायिक कहते हैं। दूसरा: आवश्यक 
चतुविशतिस्तव है । इसका अथथ है--चोबीस तीर्थझ्वरों की स्तुति 
करना | 'लोगस्स' का पाठ बोलने से चतुर्विशतिस्तब हो जाता है । 
अरिहत ओर सिद्ध भगवान्‌ के गुणग्राम करने से भी अगर उत्कृष्ट 
रसायन आ जाय तो तीथेड्डर गोत्र का उपाजेत हो सकता है। 
तीसरा आवश्यक बन्दना है। वन्दना करने वाला जीव निम्बय 
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ही नीच गति में नहीं जञाता। चौथा आवश्यक प्रतिक्रमण दे । 
कदाचित्‌ शुभ योग से गिर कर, अशुभयोग में जाकर फिर शुभ- 
योग में लौट आता प्रतिक्रमण हूँ। श्रावक या साधु ने जो त्यास 
किया है, उसमें जान बूककर या अनजान में यदि कोई स्खलना 
हो गई हो तो उसके लिए 'मिच्छा मिं दुकड' अथांन्‌ मेरा वह 
पाप निष्फल हो, इस प्रकार कह कर पश्चात्ताप किया जाता दई। 
जैसे दिन भर कपड़ों पर घूल जमती रहती हे ओर शाम को उन्हें 
साफ कर लिया जाता है तो वह मलिन कपड़ा निर्मल हो जाता 
है, उसी प्रकार प्रतिक्रमण करने से पार्षों का मेल हट जाता है । 
अगर प्रतिदिन घर मे झाड़ू न लगाई जाय तो कूड्ा-कचरा जम 
जाता है और चिच्छू बगेरह पेदा दो जाने हैं, इसी प्रकार श्रति- 
दिन प्रात काल और सायंक्राल अगर प्रतिक्रमण न किया जाय 
तो आत्मा मे मत्ीनता छा जाती है। प्रतिदिन सफाई फरने से 
कचरा जमने नहीं पाता ओर मकान साफ-छुथरा रहता है, इसी 
'प्रकार प्रतिदिन प्रतिक्रमण करने से आत्मा निर्मेल रहता है । 
पांचवां आवश्यक कायोत्सगे है। कायोत्सगें का शाब्दिक 
अथे है--काय का त्याग करना। मगर काय के त्याग का मतलब 
आत्मधात करना नहीं है. इसका आशय है कांय के व्यापार का 
त्याग करना और काय के ऊपर ममत्त्व न रखना । जैसे शरीर के 
किसी भाग में गूमड़ा दो जानें पर मरहम लगाया जाता है और 
ऐसा करने से गूमड़ा ठीक हो जाता है, _ उसी प्रकार कायिक व्या- 
पार को रोक कर एकाग्र भाव से ध्यान करने से पापों का नाश 
. हो जांता है । 


छठा प्रत्या्यान आवश्यक है। आगामी काल के लिए 
- पापों का तथा त्रिपयों का त्याग करन्य पत्याख्यान कहलाता है ! 
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यह छहों आवश्यक करो, कराओ ओर करने वाले की 
अनुमोदना करों । यह संसार सागर से तिरने का उपाय है । 
मगर एक बात ध्यात में रखनी चाहिए। वह यह है. कि पडाब- 
श्यक सच्चे अन्त करण से करने की आवश्यक्रता है) आवश्यक 
के पाठ बोल लेना या सुन लेना ही पर्याप्त नहीं है | हृदय में सच्चो 
लगन और भावना होने पर ही आवश्यक क्रिया फन्नदायक होती 
है । वार-बार जवाब से 'मिच्छा मि दुक्‍कड” कहते रहो ओर 
बार बार बही दुष्कृत किया करो तो इससे कल्याण नहीं: होगा, 
बल्कि ऐसा करने से कभी-कभी आत्मा में ध्रृष्टता उत्पन्न हो जाती 
है। अतएब अपने दुष्टक्त के लिए सच्चा पश्चात्ता- करो ओर 
आगे के लिए उस दुष्कृत का कम से कम जान-बूककर मत 
सेवन करो 


: « संसार और,संमार सम्बन्धी जितने भी दुःख हैं, उन सच 
का कारण विपससाव है | अगर राग-द्वेप रूप विंपमभाव नष्ट हो 
जाय तो किसी प्रकार का दु ख़ उत्पन्न न होगा। 'समभावभावि: 
यप्पा लह्ेइ मुक्ख-न संदेहो' अर्थात्‌ समभाव से जिसकी आत्मा 
भावित हो गई है, उसे निरसन्देह मोक्ष की प्राप्ति होती है।,इस 
प्रकार समभाव की बड़ी महिसा है। सामायिक का अनुष्ठान 
करने से समभाव की प्राप्ति होती है। अतएब भगवान्‌ ने सामा- 
थिक नामक नोौवाँ ब्रत अत्नग ही बतलाया है। यद्यपि . सामायिक 
का कोई निश्चित काल नहीं हो सकता, फिर भी आचार्यों ने छ८ 
मिलिट की उसकी काल मर्यादा कायम की है। इस मर्यादा का 
पालन करते हुए, सामायिक अवश्य करना चाहिए। सामाय्रिक 
में अपनी भावनां को बहुत प्रशस्त और शुद्ध रखना उचित हे । 
किसी प्रकार दूषित नहीं होने देना चाहिए। सब॒ प्रकार के 
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सांसारिक अपंचों से निवृत्त होकर अपनी आत्मा के स्वरूप का 
चिन्तन करना, अहन्त देव का ध्यान करना ओर यद्द न वन सके 
तो आध्यात्मिक ग्रन्थों का चिन्तन-मनन स्वाध्याय करता चाहिए 
मनुष्य जीवन की सबसे बड़ी कमाई सामायिक्र दी है। कहा 
भी हे 


असली है यही क्रमाईंजी, करेगा जो कोई समाईजी । 
उत्तम के मन में भाईजी, मूरख-क्ले-दाय न आईजी ॥- 


' अज्ञानी जींबों को सामायिक रुचिकर नहीं होती । ज्ञानी 
जनों को ही यह प्रिय लगती है। अतएबं अगर आपके अन्‍्ते-- 
करण में आत्मा का सच्चा कल्याण करने की भावना उत्पन्न हुई 
हो तो कम से कम एक बार प्रत्तेिदित सामायिक करने की प्र्तिनज्ञा 
लें लो । ऐसा करने से आपका सन एकाग्र होगा, उसमें समता- 
भाव आएगा ओर गीता के शब्दों में आप समस्रयोग की. 
साधना में अग्रवर-हो सकेंगे । संमतायोग मे सफलता मिलना 
अपने लिए अत्तन्त समल का द्वार खोल लेना है। जिसकी 
आत्मा समता के अबू रस में मरत हो जाती हे, उसके लिए: 
समस्त विश्व सें आनन्द ही आनन्द फेल जाता है। आप सामा- 
यिक का आचरण करेगे तो आनन्द ही आनन्द होगा । 


ता० १६-६-७८ 


ध्रकाऋकककाप रू 
॥ 


क जब पड ४; 
जी पड 
न 


भ।पीकेफीकर कादर 
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'स्तुंति:-- 
उनिद्रहमनवरषझजपुखकानित, 
पय्नु छ्न्खमगुखशिखामिरामी । 


पांदौ पदानि तब यत्र- जिनेन्द्र!! धत्ते;- 
पत्मान्रि तत्र विवुधा 'परिकल्पयन्ति ॥ 


फ्रफक फ 


सीगबान ऋषभदेवजी की स्तुति करते हुए आचाये “महाराज 

फरमाते ढु- कि-हे .सर्वेज्ष, -सबेदर्शी; अनन्त शक्षिसान, 

पुरुपोचम, ऋषभदेव भगबन्‌ ! आपकी-कहां तक स्तुति की जाय ९ 
भगवन ! आपके गुण कहां तक गाये जाएँ ? 


!।.. जब ऋषभदेव भगवान्‌ इस जगंतीतल पर बिचरते थे, 
तब जहाँ करी वे पने चरणारतिंदःरखते थे, वहाँ देवगरण सोने 
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के विकसित और अतीब सुन्दर पुष्षों की रचना करते थे। कहा 
जा सकता है कि स्वर्ण-कमल भगवान्‌ के चरणों में चुभते होंगे ! 
मगर नहीं, सोने का कलावत्त क्या पेर में चुमता है ? देव-रचित 
वह स्वरण-कमल अनोखे ही होते हैँ ओर साथ ही इतने कोमल, 
जसे सरोबर में से तत्काल लाए हुए हों । 


यह अतिशय, जैसा कि पहले भी कहा जा चुका है. 
सभी तीथेंडूरों का होता हैं। यह तीथंकर भगयान्‌ के द्वारा पूर्वो- 
पाजित परमोत्तम पुणस्यरूप तीथकरगोत्र कर्म का फत्न है। भग 
चान्‌ इस फल्न की कामना नहीं करते, इससे प्रसन्नता का अनुभव 
भी नहीं करते, फिर भी पुएण्योदय.के फल्नस्त्ररूप देवता अतिशय 
निर्माण करके अपनी अंक्ति का परिचय देते हैं। ऐसे अतिशय 
सम्पन्न भगवान्‌ ऋषभदेव को हमारा वार-बार नमस्कार है । 


भाइयो ! पुएय ओर पुणय के फल की कामना सभी 
संसारी जीवों को होती. है । लेकिन पाप से. बचकर पुझय का 
उपाजेन करने के लिए जिस मनोवृत्ति की आवश्यकता होती है. 
ओर जिस कत्तेंव्य की अपेक्षा रहती है, उसकी ओर कितने लोग 
ध्यान देते हैं ? कल्पवृक्त कोन नहीं चाहेगा १ मगर कल्पवृत्ष या 
उसके फलों की कामना से प्रेरित होकर जो बंवूल वोता है, उसे 
क्या कट्दा जाय ? बंबूल वोने से केल्पबृक्ष के फलों की प्रोप्ति होना - 


संभव नहीं है, इसी प्रकार पापमय आचरण करके पुण्य फल्न की: 
आशा रखता भी दुराशा मात्र है | 


ह भगवान्‌ तीर्थंकर जन्म-जन्सान्तर के प्रकृष्ट पुएय को साथ 
लेकर अव्रतरित होते हैं। सामान्य केवली और दीथ्थकर केवली 
- भें क्या अन्तर द्वोता है ? दोनों के आध्यात्मिक विकास में और 
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फेवलज्ान से कुछ भी अन्तर नहीं होता, किन्तु चौतीस अतिशयों 
ओर पेंतीस वाणी के श्रतिशयों की प्राप्ति सामान्य केवली को 
नहीं होती । दोनों में जो अन्तर है वह पुण्य प्रकृति का ही अन्तर 
है | पुण्य का फल अलग है, पाप का फन्न अलग है! और धर्म का 
फल भी अलग है। पाप का वन्ध होने में कोई कठिनाई नहीं 
ट्ोती किन्तु फल भोगत्ते समय नानी याद आ जाती है। अनेक 
सागरोपसों तक नारकी जीव नरक में जो घोर से घोर यातनाएं 
आुगतते हैं वह पाप-कर्मों का द्वी बेन्‍्ध है। उस पाप कर्म को 
उन्होंने हसने-खेलेते, मजा-मोज करते हुए बॉघी होगा, मंगर जर्द 
धंह उदय में आता हैं तो रोम-रोम वेदना का अनुभव करता है । 
इससे विपरीत पुण्य कम बांधने मे छुछ कठिनाई होती है, कुछ 
स्यांग करना पड़ता है, मगर उसकी फल मधुर और साताकारी 
होता है। सागरोपमों पयन्त देवलोक के देव जो आननन्‍्दोपभोग 
करते हैं, वह पुर्य काः द्वी फल है। ऐसा समझ कर विवेकशील 
पुरुप पाप से बचने ओर पुरुय का आचरण ' करने भे सावधान 


रहते हैं। /*' एक । ' ह । 


। भलुष्यु अमर जागृत रहे तो अनायास ही पाप से बच 
सकता हे । मन में तनिक भी बुरे विक्मर आये ओर पाप कर्म, का 
बन्ध हो गया । अगर सावधान रद्द कर बुरे विचारों को खदेड़ 
दिया तो पाप से वचात्र हो 'गया। जीव की छोटी से छोटी क्रिया 
भी पाप-पुण्य के बन्ध का कारण बन जाती है |, 


भगवान्‌ फरमाते हैं कि तुम्हारे सामने से दो रास्ते जाते 
हैं । उनमे एक रास्ता पतन का है और दूसरा उत्थान का। शगर 
उत्थान के मार्गे.पर ,चलोगे, तो सर्वोत्ति४. देव विमान--सर्वा्थ सिद्ध 
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में पहुँच जाओगे ओर फिर एक सव करके मुक्ति प्राप्त कर लोगे। 
पतन के रास्ते परचलने से नरक ओर निगोद में जाना पड़ता है | 


पतन ओर उत्थान का मार्ग कोन-सा है ? यों तो इसकी 
व्याख्या बहुत विस्तृत हो सकती है, परन्तु संक्षेप में यह सममतना 
चाहिए- 'में कुछ नहीं हूँ' यह उत्थान का मार्ग है और में. ही 
सब कुछ हूँ, जो हूँ में द्वी हूँ? यह पतन का माय है । - 


जो अझनुष्य-अपने जीवन को - ऊँचा, उठाना चाहता है -- 
उत्थान के पथ पर अग्रसर होता-चाहता ,ह्ै, चहू -विनम्र ब्लेगा, 
अपनी च्ुटियों की ओर ही.नज़र रक्खेगा और #उन्हें. दूर करता 
जायगा | अगर कोई उसकी बड़ाई करेगा; सान-सन्मान - देगा तो 
डसे-स्वीकार करने में डसे संकोच-होगा, ,लज़्ता का-अनुभव - करेगा 
ओर उसके मुख से यही निकल्लेया-में-चगस्य हूँ, में योग्य नहीं 
हूँ, अभी तक मुझमें अनेक प्रकार की दुर्बेल्ताएँ मौजूद - हैं । इस 
प्रकार वह विनम्र व्यक्ति अपनी योग्यता ,का अकाशन ' करेगा, 
सगर उसका अपनी अयोग्यता का प्रकाशन करना ही उसकी 
योग्यता का प्रमाण समझा जायगा । लोग उसकी प्रशंसा किये 
बिना न रहेंगे ।' वह सच्चे अन्तःकरण से अपनी प्रशंसा के 
अनुरूप ही बनने के लिए उद्योगशील रहेगा । 


इसके विपरीत जो गरूर से+भरा हुआ है-ओर अपने आगे 
किसी भी दूसरे को कुछ नद्ीं-सममता, ज़ो अप्रते को योग्य और 
दुनिया को अयोग्य समझता है, समझ लो वह पतन के पथ का 
पंथिक है । जब वह कंहता हे--में योग्य हूँ और तुम किसी योग्य 
नही हो, तो सुनने वाले समझ लेते हें कि अपने मुद्द अपनी 
तारीफ फरने बाला यह व्यक्ति वास्तव मे अयोग्यःहै।. 
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सत्लेप-में यों समझो कि जहाँ 'अहम्‌' भाव है-अभिमान 
है, वहाँ पतन-है ओर जहाँ अहंकार -विज्ञीन हुआ वहां उत्थान का 
मगल-मार्ग खुला । ' 


अभिसान का भाव मनुष्य को उत्थान से किस प्रकार 
रोकता है, यह संममने के लिए बाहुबलीजी का उदाहरण बहुत 
उपयुक्त है । बाहुबली स्वासी की तपस्या कितनी उम्र थी ? साधु 
बनते“ द्वी विना-हिले-डुले' चित्र के समान-खड़े हो गये ओर ध्यान 
भे मरत हो गये | सरतजी पर विजय प्राप्त-कर के _भी राज्य को रज- 
कर के समान तुच्छु समझ कर ठुकरा कर चल दिये । ऐसे -महाच्‌ 
व्यागी-ओर तपस्वी सद्दात्मा होते हुए भी जब / तक उनके अन्तः- 
करण ,के किसी कोने-मे-अहंकार का अंश बना-रहा उन्हे, केवल 
ज्ञान नहीं ग्राप्त हुआ । जब उनकी वहिलों ने उन्हे सावधान किया 
क्रौर अभिमान के द्वाथी प्र से उतरने:की प्रेरणा की-ओर जब वे 
जागृत-हुए ओर-अभिमान जला गया तो उसी -समय उन्हें केवल- 
ज्ञान की अलौकिक ज्योति ग्राप्त हो गई । 


- ससार सें जितने भी महापुरुष हुए हैं, अगर आप उनक्री 
जीबनी के मर्म को पहचानेगे तो बिद्त होगा कि उसमें अमभिमसान 
नहीं था | उदाहरण के लिए आचाये मानतुग को द्वी लीजिए। 
उन्होंने कितनी झुन्दर रघचना-की है ? भक्तासर स्तोत्र कितना भाव- 

पूरे काव्य है ? भक्ति की तन्‍्मयता उससे क़ूठ-कूठ कर भरी है । 
उसकी पदावली भी वड़ी मनोहर ओर प्रसादमयी है इससे उसके 
रचयिता की विद्वत्ता का सहज ही अनुमान लगाया-जा सर्कता 
है | फिर भी वे अपने विपय में क्‍या कहते हैं ? वे कहते हैँ--में 
अबोध हूँ, सेर बनाया' हुआ :काञ्य विद्वानों के/लिये हँसी के 
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योग्य है, मै वालचेष्टा कर रह हूँ, मै अल्पज्ञ हूँ, यह स्तवन रच 
कर मै हास्यास्पद्‌ ठहरू गा | इस प्रकार आ वाये महाराज अपनी 
लथघुता प्रदर्शित करते हैं, मगर सच पूछो तो इस लघुता-प्रदर्शन 
के कारण उन्तकी महत्ता और अधिक बढ़ जाती है। कितना उच्च 


कोटि का काव्य उन्होंने लिखा है! उसकी महिसा नहीं कही जा 
सकती । ' ह 


भाइयो ! अगर आपके अन्दर भी इस प्रकार की भनोचृत्ति 
उत्पन्न हो जायगी तो आप भी ऊँचे चढ़ोगे। और यदि मैं में करते र होगे 
तो जानते हो बकरे की क्यो हालव होती है? मैना कहती है-मैं ना, 
ना, तो कितना प्रेम रे उसका पालन-पोषण किया जाता है ? 
अतणएब अगर मुक्ति चाहते हो और निरजन पद को पाने की 
अभिलाषा करते हो तो इस 'अह्' को छोड़ दो | जब 'मै” निकल 
जायगा तो 'तू! ही 'तूः रह जायगा। जहाँ 'मै' है वहाँ 'तूः नहीं 
ओर जहाँ तू? है वहां में नहीं। 'मे' और 'तू' का द्वित्व ही बिगाड़ 
कर रहा है| तू ही तू द्वी में तन्‍्मय हो जाने पर ही 'निरजन पद 
प्राप्त होता है | हे आत्मन्‌ ! अगर तुझे मोक्ष पाना है तो यह भाव 
निकाल दे कि में ही हूँ, इसके बदले यद्द भाव ला कि मै कुछ नहीं 
हूं। नम्नभात द्वी मोक्ष का साधन है। आगस में भी कहा है-- 


धम्मस्स मूल विणुओ | 


'.. _ शर्थात्‌-घर्मे का सूल आधार विनय है। तुलसीदासजी 
कहते ह-- म 


दया धर्म का मूल है, पाप मूल अभिमान | 


७८२०७ ७२०००५५४६०४०:०-० ०-5 2 >न-«9०2 99 ०9३०८ आन ०० ५ ज&4 १५००-४४ ०-०० >> म ००9 9>2८+ ० +पन+ अमन 


उत्थान का पथ ] [ शह३ 


अ्रभिमान्‌ पाप का मूल है। अभिसान उन्नति ओर प्रगति 
के पथ का एक जबदस्त रोड़ा है। अभिमान्‌ मनुष्य को अन्धां 
बना देता है। जो अभिमान से अन्धा बन जाता है उसे अपने 
अवगुण ओर दूसरे के सदुगुण नहीं दिखाई देते। अभिमानी 
मनुष्य डचित अनुचित का भेद भूल नाता है | 'विनय को नष्ट 
करने वाला अभिमान ही है। अतएब अपना कल्याण चाहते दो 
तो अभिमान का त्याग करो | बडॉ-बूढ़ों का आदर करो । माता, 
' पिता, ज्येप्ठ श्राता, गुरु महाराज आदि बड़ों की आज्ञा का 
पालन करो। अपनी अक्ल की साइकिल पर द्वी सबार मत 
होओ। गुरुजन जो कहें, उसे ध्यानपूर्वक सुनो, सममकी ओर 
मानो । कदाचित्‌ कोई बात तुम्हें उचित न प्रतीत होती दो तो 
नम्रवा के साथ उनके सामने अपना विचार श्रस्तुत करो / उन्की 
अवज्ञा करने का संकल्प भी मन मे मत उठने दो! जो कुछ 
कद्दना हो, अवसर देख कर विनम्र भाव से कद्द सकते हो | मगर 
अपनी और उनकी पद-मर्यादा को मत भूलो । ह 


चहिनो ! तुम भी ध्यान रक्खों। अपनी सास के साथ 
तुम्हारा गहरा सम्पर्क रहता है । अगर अपने जीवन को शान्ति- 
मय रखना चाहती हो तो सास के अति नम्रतापूर्ण ही व्यवद्दार 
करने की आदत डालो । तुम कह्ट सकती द्वो कि क्या लाभ होगा ” 
मे कहता हँ--इससे बहुत ओर बड़े-बड़े लाभ हैं। दूसरी बातों 
'को जाने भी दें तो एक ल्ाभ तो ग्रत्यक्ष ही है। देखो सासू का 
विनय करोगी तो सासू तुम्हें अपना घन सोंप देगी, नहीं तो 
चुपके-चुपके अपनी वेटियों को दे देगी। धर्म में लम्नता धारण 
करने से मोक्ष मिलता है और ससार व्यवहार मे नम्नता घारण 
करने से जीवन से कष्ट नहीं दोता है। रेलवे करी मुखा फेरी में 
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नम्रता दिखलाने-से जगह मित्र जाती है ।' अकड़ने वालों को 
धक्के खाने।पड़ते हैं; उनका-सामान-फेक दिया जाता है।। : 


रावण का सत्यानाश क़्यों हुआ १- रूच पृछो तो उसके 
अहंकार ने उसका. सवेनाश कर डाला । वह सममवा-था, दुनिया 
मरे कोई मेरा सुकाबिला- नहीं क़र सकता! अतएब-अनेक हिते- 
पियों. के समझाने. बुझाने, पर भी उंसकी अक्तत. ठिकाने -नहीं 

। उसकी अकड़. से .परेशात्र होकर उसके भाई ,विभीषण को 
भी राम के साथ मित्र . जाना पड़ा। परिणास - यह, आया -क्रि 
रावण का राज्य ही नहीं गया, प्राण भी चले गये।, ,. 

ओर दुर्योधन का-भी स्मरण करो। वह समझे बेठा था 

कि मेरे हाथ. में हस्तिनापुर की सत्ता आ गई है तो कोन - मेरा 

वाल बांका कर सकता है ? पाण्डवों की तरफ से स्व्रयं : कष्णजी 

दूत बन कर गये | उन्होंने सिफ़ पांच गांवों की-मांध की । कहा-- 

पाण्डयों का राज्य पर अविकार हे, मगर में पांच गाँव देकर ही 

मना लू गा । पर दुर्योधन अहंकार में चुर'था | 'डसने इतनी 

सी मांग भी स्वीकार नहीं की। अन्त में कोरंव-कुल का सर्वनाश 
हुआ ओर बह स्वयं मारा गया। ! 

'यह इत्तिहास तुम्हें क्या शिक्षा देते हैं.? अपना” भला 
चाहते हो तो.इन ,उठाहरणों से छुछ- सबक .सीखो 3) अभिमान 
पतन की ओर ले जाने वाला घोर शत्रु है । बह विनाश का सद्टा 
है.। उसके चगुल से अपनी रक्षा. करो-अपने आपकी वचाओ | _ 
निरहकार बृत्ति अप्युदय की सीढी,है | ब्यों-ज्यों नम्रताः घारण 
करोरो, ऊँचे उठोग) शाक्लों का कथन है कि नम्नता घारश करते 
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से उच्च गोत्र का बंध होता है ओर अहकार करने से नीच गोत्र 
कम वंधता हे । हे 


अभिसाते का असर इतसा व्यापक है कि ससार के 
प्रप्चों का त्याग कर देने वाले साधुओं के हृदय में भी वह उत्पन्न 
हो जाता है । तब साधु सोचने लगता है--मेरे गुरुजी तो मुझसे 
भी कम पढ़े हैं ! मेरी बिद्वता के सासने दूसरा कीन दिक सकता 
है' ? देखो, इस गये-बीते समय में भी में कितनी तपस्या करता हूँ । 
दूसरे साधु तो अन्न के कीड़े हैं ! या मेरा चारित्र कितना ऊँचा 
है.! में मलिन और जजेरित वक्ष घारण करता हूँ, अतएव 
कितना विरक्त हूँ और दूसरे साधु दुर्ध-धब्ल वस्नर धारण करते 
हैं। मेरा श्रभाव कितना उम्र है कि बड़े-बड़े सेठ-साहूकार भी 
मेरे चरणों मे मस्तक क्ुकाते हे । इतनी भीड़ मेरा उपदेश सुनने 
को इकट्ठी होती हैः । . इत्यादि रूप से साधु के चित्त में जब अह- 
कार उत्पन्न होता है तत्र उसका तप-त्याग मलिन हो जाता है । 
बह सोक्षसाघक न होकर कषायपोषक बन जाता हे। साधु को 
ऐसा अभिसान नहीं करना चाद्टिए। उसे महान्‌ स्यागियों श्रौर 
तपस्बियों एवं ज्ञानियों का स्मरण करके अहकार से बचना 
चाहिए। उसे सममभना चाहिए कि मुझे लोग बन्दन करते हैं 
सो वास्तव में मुझे: नहीं, साधु के वेष ओर चारित्र को वन्दना 
करते हैं । आत्मा का असली स्वभात्र केव्र॒लज्ञान है | वह 
स्वरूप मुझे अभी तक आप्त नहीं हुआ है । केवलज्ञान की तुलना 
में मेरी विद्या-बुद्धि कितनी तुच्छ है, नगण्य है| इस पर में क्‍या 
अभिसान करू १ अभी सुझे सन प्राप्त करना है ओर कर्ण सी 
प्राप्त नहीं हुआ है ! इस प्रकार का विचार करके उत्पन्न हुए अमि: 
सान को तत्कांल दूर कर देना चाहिए। समझना चाहिए,कि 





१४६ ]! [ दिवाकर-दिव्य ज्योति 


अगर अभिमान बना रहा तो मेरी सारी आराधना ओर साधना 
व्यर्थ हो जायगी | विनय करूंगा नम्रता रक्ख्‌ंगा तो तिर जाऊँगा | 


जिसे योग्य बनना हो वह अहंकार से बचता रहे । बढ़ों 
को बड़ा समझता रहे । गुरु की सेवा करे ओर गुरु सेवा में जो 
समय लगता है. उसे साथक समझे | उसके लिए अपने को भाग्य- 
वान्‌ माने । सोचे कि आज मेरे बड़ा. पुएय उदय में आया है कि 
गुरु महाराज की सेवा करने का सुअवसर मेरे हाथ आ गया ।” 


भगवान्‌ फरमाते'हैं--हे साधो | तुम 'गुरु महाराज की 
निगाह से छिप कर सत बेठो। न्‍्यारी मंडल्ली सत जोड़ो और 
उन्तकी सम्मति लिये बिना कोई काम मत करो । हाँ, अगर ससार 
मे द्वी भ्रमण करना है तो तुम्हारी सर्जी ! फिर चाहो सो करो | 
गुरु की अबज्ञा करने से कदापि मोक्ष की प्राप्ति नहीं हो सकती ।: 


विनयवान्‌ व्यक्ति ही मोक्ष का अधिकारी होता है । जिसमें 
बिनय हो बह विनीत कहलाता है। जो अपने हितेषी बड़ों-बूढों 
की, ज्ञानदाता गुरुओं की एवं ह्वितचिन्तक स्वधर्मी जनों की आज्ञा 
का यथायोग्य एलन फरता है, जो उनकी सेवा करने में अपना 
अहोभाग्य मानता है. ओर आँख के इशारे से एवं उनकी मुखा 
ऊकति से ही उनके मनोभावों को जान कर यथोचित चर्ताव करता 
है, वह विनयवान्‌ कहलाता है । जो इससे विरुद्ध व्यवहार करता 
है अर्थात्‌ गुरुजनों की आज्ञा का उल्लंघन करता है और यथोचित 
सेवा-सुश्रपा नहीं करता बल्कि उनका तिरस्कार करता है, वह 
अविनीत कद्दल्ञाता है । 


कदाचित्‌ गुरु शिक्षा करें कि इतनी देर क्यों लगाई ९ उस 
तरफ क्यों गये १ आदि तो उनके इस श्रुकार कहने पर क्रोष्र नह्दीं 


उत्थान को पौथ ) ' | [ १४७ _ 





करना चाद्विए । उसे सोचना चाद्दविए कि भुरुजी मेरी चिन्ता करते 
है तभी तो मुझे उपालभ दे रहे हैं ! अगर वे मेरा ह्वित न चाहते 
होते, मेरी भल्लाई की उन्हें चिन्ता न होती तो क्‍यों मेरी ओर 
ध्यान देते । गुरुजी अपनी एकाम्र साधना में विध्न सहन करके भी 

मेरे उद्धार का खयाल रखते हैं, यह नका मुझ पर सहान्‌ उप- 
कार है । इस उपकार का बदला में किस प्रकार चुका सकता हूँ? 
हस ग्कार सोच कर गुरुजी की वाड़ना को अपने लिए आशीवोद 
सममता विनीत शिष्य का कत्तंव्य है. । 


बिनीत पुरुष को चाहिए कि बह छुद्र पुरुषों की संगति न 
करे ओर न हँसी मजाक करे । नीतिकार कहते हैं' 


होयते हि मतिस्तात ! द्वीन; सह समागमात्‌ । 


अर्थात-द्वीन जनों के संसगे से बुद्धि हीन हो जाती है । 
रूगति का अभाव पड़े बिना रहता नहीं ' अतणब जिसे द्वीन ओर 
छुद्र नहीं वनना है उसे ऐसे लोगों के सस्े से दूर द्वी रहना 
चाहिए। इसी प्रकार हँसी मजाक करने से बोलने-चालने की 
मर्यादा का भान' नहीं रहता और स्वाध्याय ध्यान आदि आब- 
श्यक कार्यों में विध्न होता है। सर्बसाधारण में लघुता होती हे । 
अतणएव हँसी ठट्ठा करता भी डचित नहीं है । 


25. 


गुरु से कोई वात पूछनी हो तो बड़े आदर के साथ और 
बिनय के साथ पूछनी चाहिए | अपने आसन पर बेठे-बेठे- या 
लेटे लेटे पुछना शिष्टता एवं मयोदा से प्रतिकूल है । कोई कितना 
ह्वी क्षानवान्‌ क्यों न हो जाय किन्तु जब तक उसमे बिनीत- 
भाव नहीं आता,- उसका ज्ञान व्यथे है ।' कहावत, है--.. 


६ 
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पढ़-पढ़ पोथा रह गया थोथा' अथांत पढ़--लिख कर कोई 
शास्घ्री या वी. ए. एम. ए भत्ते ही हो गया हो, मगर अपने 
मां-बाप को कुछ भी न सममे तो समझ लो कि उसकी विद्या 
निष्फत्न है । कोई कितना ही ज्ञानी क्‍यों न हो जाय गुरुजनों के 
विनय का त्याग कभी नहीं करना चाहिए। शिष्य क्रो कोई प्रश्न 
पूछना हो, शंक्रा का समावान करना हो तो बह गुरू के समीप 
आवे, दोनों हाथ जो इकर ओर मस्तक को क्रुफा कर प्रश्व करे। 
भगवान्‌ फरमाते हैं कि हे मुनि | अगर तुझे लायक बनना है तो 
यही कर। यह शिक्षा जेसे लौकिक हे उसी प्रकार पारलोंकिक भो 
है | विनयवान पुरुष इस लोक में सी सुखी होता है ओर परलोक 
भे भी खुखी होता है । अतरब प्रसन्न चित्त से विनय करने में ही 
अपना अहोभाग्य समझना चाहिए । साधारण पामर पुरुष तो 
किस गिनती में हे, रास और कृष्ण जेंसे ऊँची श्रेणी के महापुरुष 
भी प्रतिद्दिल प्रात.काल माता-पिता के चरणों में मस्तक ऊ्ुकाया 
करते थे। 


प्रात।काल उठिय रघुनाथा, 
सात-पिता युरु नावहिं माथां ॥| 


भाइयो | अवतार माने जाने वाले पुरुष भी जब साता- 
पिता को प्रणाम किया करते थे तो क़्या आप रास और कृष्ण 
से भी बढ़े हो * आज लोग प्रायः ऐपे अविनीत हो गये हैं. कि वे 
साता-पिता की आसावना करने में हिचकिचाहटट नहीं करते 
ओर उन्हें किसी योग्य ह्वी नहीं समझते ! जरा शाद्यों को खोलकर 
देखोगे तो पता चलेगा (कि तीथंकर मल्लिनाथजी महाराज रोज 
राज़ा कु म के चरणों में सिर कुकछाया करते थे। मगर सिर कौन 
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क्रुकाएगा ९ जिसमें गुरुता होगी, महत्ता होगी और साथ ही जो 
अपने को कुछ नहीं सममेगा। जो अपने को कुछ नहीं सममेगा, 
बही सब कुछ समझता जञायगा और जो अपने आपको सब कुछ 
सममेगा, वह कुछ भी नहीं समझा जायगा | वह अपने को भले 
घढड़ा समझो परन्तु लोग उसे तुच्छ सममेगे । 
पूज्य उठयसागरजी सहाराज कितने नम्र थे ? वे सम्प्रदाय 
'के आचार्य थे, मगर किसी साधु को आते देखते तो पाठ से नीचे 
उतर कर ग्रेमपूत्रक कहते थे--'पवारो !! उनकी इस प्रकार की 
नम्नता देखकर कौन नहीं उनके सामने नम्र हो जाता ? क्रिसका 
अभिमान गलकर पानी-पानी न हो जाता ? इसीलिए तो वे 
बाईस ह्वी सम्प्रदाय से पूज्य कहलाए और आज भी अत्यन्त 
, आदर के साथ उनके नाम का स्मरण किया जाता है ! उनके 
जीवनकाल मे बड़े-चबढ़े साधु और दूसरे लोग उनका दर्शन करते 
आया करते थे ओर-दर्शन करके अपने जीवन की सफल हुआ 
सममभने थे | | 
भाइयों ! विनय जातिसम्पन्नता और कुलसम्पन्नता का 
क्षण है । जिसकी जाति और जिसका कुल्न उत्तम और 
सुसस्कारों से सम्पन्न होगा, उसमें सहज दह्वी विनयभाव उत्पन्न हो 
जायगा। यहां जाति का अथे ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि नहीं है और 
-न ओसचाल, अग्रवाल, परवार आदि ही है। शास्त्रों में इस 
प्रकार के जातिवाद को कोई महत्त्व नहीं दिया गय है। जाति का 
ध्यथें हे-साता का पक्ष । जिसका मातृपक्ष शुद्ध /होगा, झुसंस्क्ृत 
'होगा ओर धार्मिक होगा, उसकी सन्वति भी ज्ञम्र दोगी भर वही 
'जातिसंम्पन्न कह्लाएगा । बही त्याय-अत्याख्याव लेकर भत्ीभांति 
'निभाएया | | 
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कुल क्ता अर्थ है पिठ्पक्ष । जिसका पिता शुद्ध होगा, 
अच्छे सस्‍्कारों से युक्त होगा, उसका पुत्र घर्म की जो बात पक- . 
ड़ेगा उसे पार लगाएगा। राजा हरिश्रन्द्र ने चास्डाल की जघन्यः 
चाकरी करना स्वीकार किया किन्तु अपने धर्म को नहीं छोड़ा ! 
इस अकार की कुल्लीनता जिसमें होती हे, वह विन्यवान्‌ होता हे । 


भगवान्‌ से प्रश्न किया गया है-भद्रिक और विनीत प्रकृति 
वाला शरीर को त्याग कर कट्टॉड्लन्न होता है १ जो व्यक्ति 
अपने साथ किये गये कपठ को सममता तो है--जानता है कि 
यह चाल कर रहा है, किन्तु उसका प्रतीकार करने के लिए स्त्रय 
कपट नहीं करता, वह भद्विक या भद्रपरिणामी कहलाता दे । 
भद्विक और विनीत पुरुष शरीर त्याग कर स्वर्ग और अपबर्ग के 
भाजन बनते हैं । ग 


अविनीत पुरुष को स्वर्ग और मोक्ष की प्राप्ति नहीं होती । 
विनीत गुरुजी की कठोर शब्दों द्वारा दी हुई शिक्षा को भी अपने 
लिए कल्याणकारी भानता है और अविनीत मधुर और मृदुल 
शब्दों में दी हुई शिक्षा को भी अध्वितकारी समभता है । वह 
मानता है कि गुरुजी मुक पर छ प रखते हैं और सब के सामने 
मेरी .वेइज्जती करते हैं ! जिसमें विनय की वृत्ति नहीं है उसे 
गुरुजी कदाचित्‌ कठोर शिक्षा दे दे तो बह कहने लगता है- 
ज्यादा करोगे तो में आपके पास नहीं रहँँगा! ओघा और पात्रा 
संभला कर चल्न दूगा ! ऐसे बोलने वाले अकड़नाथे ! तू गुरुजी_ 
का क्या विगाड़ लेगा ? चत्ता जायगा तो आप ही अपना अहित 
करेगा ! तेरा कत्तैव्य ही तुके गिरा देगा। इस प्रकार मूर्ख और 
अविनीत शिक्षा को उल्टी लेता है और क्रोध करता है ! मगर 
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ज्ञानी जीव कहते दे कि सुनो, विचारों ओर अज्ञता मत करो। 
नहीं तो सिद्धि नहीं मिलेगी। सोना आग में जब तपाया जाता 
'है तभी शुद्ध द्वोता है. । 


भगवान ने फर्माया है कि बात-बात में क्रोध करने बाला, 
शान्त हुए क़्लेश'को या नवीन क्लेश को जगाने वाला, कठोर 
हृदय बाला, अभिमात में चुर रहने वाला, मित्रभाव रखने वाले 
पर भी शत्रुभाव रखने वाला, किसी से सीधी तरह बाव न करने 
वाला, स्वार्थ होने पर सीठी-मीठी वाते बनाने वाला और स्व्रार्थे- 
सिद्ध हो जाने पर सीचे मुह वात भी न करते घाला ओर गुरू 
भद्दाराज से कदाचित्‌ कोई भूल हो जाय तो दीका-टिप्पणी 
५ करने बाला--आप खुद तो ऐसा करते हैं और दूसरों को रोकते 
हैं, इस प्रकार उद्दडतापूवेक आज्तेप करने बाला, दूसरों के समक्ष 
गुरू की निन्‍दा करने बाला, जेंसा सन में आवे बेसा बोलने वाला 
आर प्रयोजन से अधिक बोलने वाला अपनी आत्मा का पतन 
करता है । जो दूसरों के प्रति द्रोह की भावना रखता है, खान- 
पान में जो लोलुप है. लोलुपता के वशीभूत होकर उत्तम स्वादिष्ठ 
भोजन के लिए . गृहस्थों के घर चक्कर काठता फिरता है, जो 
इन्द्रियों का गुलाम है और ज्ञान:ध्यान छोड़ कर निन्दा-विकथा 
में अपना ससय व्यतीत ' करता है; जो पेटू' है, अच्छा भोजन 
लेकर आप ही चुपके-चुपके 'खा जाता है. श्रोर गुरु को पता 
ही नहीं चलने देता और कदाचित्‌ पता लग जाने पर, पूछने पर 
अनजान सा बन कर सिथ्या भाषण करता है, वह अविनीत है । 
वृह किसी भी जाति और किसी भी ऊुँल का हा, - उसका कल्याण 
नहीं हो सकता। | 
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ऐसा स्वार्थ, लोलुप; अहकारी, निन्दक और मिशथ्याभापी 
मनुष्य अगर गृहस्थ हैँ तो भी उसका कल्याण नहीं हो सकता। 
वह छुटठम्वर में शांति के साथ नदीं रह सकता - उसके कुद्ठस्त्र में। 
विसंबाद खड़ा होगा ओर अशांति का तुकान आये बिना नहीं 
रहेगा। कुद्धम्त्र भे अनेक व्यक्ति होते हैं ओर उसका रहन सहन 
ओर खान-पान प्रायः साथ साथ ही है। ऐसी स्थिति में कुट्धम् 
के प्रत्येक सदस्य का कत्तेञ्य होता हे कि चह उदारभात्र से वर्तात 
करे, सब को समान समझे, यह नहीं कि आप तो बढ़िया खाबे 
ओर बढ़िया पहने और दूसरों की कोई परवाह ही न करे । जब 
एक व्यक्ति ऐसा करेगा तो दूसरों में भी यही स्तार्णभावना उत्तन्न 
हो जायगी और परिणाम यह होगा कि कुटुम्च, कुटुम्च न रह कर 
भझंगड़े की कोपड़ी बल जायगा और पारस्परिक क्लेश खड़ा हो 
जायगा। आदशे छुटुम्व वह है जिसका अत्येक सदस्य रवर्य॑- 
त्याग करके दुसरों को खिलाता-पिलाता और पहनाता है, स्कय॑ 
कष्ट एवं असुविधा भोग कर दूसरों को खुख ,और झुत्रिधा पहुं- 
चाता है । ऐसा परिवार सुख शांति का आगार बनता है।. 

- यही वात सुनियों के लिए और भी अधिक लागू होती है। 
सुनि तप, त्याग को अपने जीवन- का मुख्य उद्देश्य मान कर 
साधना के लिए निकला है। अगर बह  इन्द्रियों का गुलाम बन - 
जाय, स्वार्थी दो ज्ञाय ओर पूर्वोक्त अबगुणों का मंडार-हो जाय 
तो बह साथुता से द्वी हाथ धो वैठता है और सघ में भी क्लेश 
को उत्पन्न करता है। ऐसा मुनि कदापि मुक्ति काःअधिकारी नद्दीं 
हो सकता।  - हज 
ग्रृहस्थों में कोई-कोई ऐसे पेट होते हैं जो दुकान पर दी 
दोने चाट जाते हैं | वे न तो बच्चों को और न ख्ी को खिलाते दंत 
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परिणाम यह होता है कि उनकी, स्त्रियां भी चुपके-चुपके  दोलें, 
चाटते लगती हैं। ऐसे लोग अपने घर की मर्यादा को अरष्ट करते, 
वाज़े हैँ.। यह अब अविनीत आत्मा के लक्षण हैं। अविनीत जीव 
चाहे वह-सत्री हो अथवा पुरुष, चौरासी मे ही चक्कर काटेगा,' 
उसे अक्षय और अनन्त छस-स्वरूप मोक्ष कदापि श्राप् नहीं होगा | 


मोक्ष में जाने की इच्छा किसे नहीं होती ? संसार के अत्त- 
न्त ठु:खों से सभी छुटकारा पाना चाहते हैं। सभी जन्म मरण के 
चक्र से छूट कर श्रजर-अंमर अविनाशी एव मृत्युझ्रंय बनना 
चाहते है। मगर मोक्ष के लिए'जिस साधना की आवश्यकता है, 
वह साधना कितने लोग करते हैं ? मोक्ष प्राप्त करने के लिए-जिन' 
सदूगुणों को आप्त करना अनिवार्य है, उसकी ओर कितने लोगों 
+ ध्यान जाता है ? वास्तव में भोक्त जाने के योग्य कौन- है', इस 
विषय में भगवान्‌ ने फर्माया है कि जिसमें पन्द्रह बातें पाई ज्ञाती 
हैं, बह्ी न श्राप्त कर सकेगा और वही मुक्ति का अधि-- 
कारी होगा। - कै)... हे 


पाटे पर। ऐसा करने बाला या जल्दी मोक्ष में चल्ला जायगा 4 
नाक कितनी ही ऊँची क्यों न हो, लल्लाट से तो नीची ही रहेगी । 
इसी प्रकार चेतना किंतना ही बड़ा क्यों न हो ज्ञाय, शुरु से तो 
नीचा ही रददेगा | वह तपसंबी है, त्यागी है, यह ठीक है, फिर भी 
बह गुरु से ऊंचा नहीं हो गया है। अतएवं विन्तीत एव सु 

शिष्य का कर्तव्य है कि पह गुरु के आसन से नीचे. 'आसन पर 
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ही वेठे | इसके अतिरिक्त चपलता न करे, कपट न करे ओर खेल- 
तमाशे देखने की तरफ त्वृत्ति न रक्खे। साधु के लिए नाटक 
आदि देखने की सबेथा मनाई है, मगर गृहस्थ भी अगर रोज-रोज 
सिनेसा देखने जाता है ओर उसी ओर अपनी चित्तत्रत्ति रखता 
है तो उसका चित्त ईश्वर मे नहीं लगेगा और फिर उसे ईश्व( नहीं 
मिलेगा, यमदूत मिलेंगे । 


गुरुजनों-का तिरस्कार न करे, झगड़ा फसाद न करे ओर 
कम से कम अपने ऊपर उपकार करने बाले-का - अपकार न करे 
ओर अ्रतज्ञान उत्तम, पाकर भी अभिमात न करे | ज्ञान का फल 
निरभिमानता है, अभिमानी होना नहीं । जिसने श्रतज्ञान प्राप्त 
किया है, वह ज्ञान की असीमता को मलीभांति समझ लेता हे-। 
बह जानता है कि श्रतज्ञान की अपेक्षा अनन्तगुणा अधिक निर्मल 
केवलज्ञान है । उसकी तुलना में मेरा अधिक, से अधिक ज्ञान 
भी नगण्य हे | फिर अभिमान,किस्र विरते पर किया जाय - 


गुरु महाराज कोई बात कहें तो उसे उलटी पकड़ कर ल 
वेंठे रहे ओर कोई आदमी दुगु णी हो तो भी पीठ पीछे उसकी 
निन्‍्दा न करे, जवान से कलद्ट न करे ओर काय से युद्ध-लड़ाई 
न करे, आंखों में लज्ञा (क्खे ओर अपती इन्द्रियों को सदा सयम 
में रक्खे, ऐसा करने वाला भव्य शीघ्र मोक्ष प्राप्त करता है । 


भगवान्‌ कहते हैं -गोतस,! जेसे मत्रों दा अभिषेक की 

हुई अग्नि को अस्निद्दोन्री त्राह्ण नमस्कार करता “है, उसमें घी 
की आहुति देता है सव-प्रकार से उसका सनन्‍्मान करता ढे, उसी 
प्रका! शिष्य का कत्तेव्य है कि बह- क्रितना ही- उत्कृष्ट ज्ञानवान्‌ 

: ओर संयमवान क्‍यों न हो, अपने गुरु का आदर-सत्कार करे- 
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शुरु की सेवा-सक्ति का कभी त्याग न करे । गुंरु मद्दाराज किसी 
काम को करने से नाराज हो तो विनयवान्‌ शिष्य का कत्तेव्य है,कि 
बह भविष्य मे उस कास को न करने का अपना संकल्प उनके 
सामसे प्रकट करे ओर उससे बचते रहने का ही प्रयत्न करे. ॥ 
शिष्य को कहना चाहिए-भगवन्‌ ! इस बार क्षमा कीजिए, आगे 
यह काम नद्दीं बरूगा ओर जेंसी' आपकी आज्ञा होगी, बेसा, 
ही करू गा। कदाचित्‌ पतीति न रही हो तो प्रामाणिक व्यवहार 
करके प्रतीति जमानी चाहिए। जो शिष्य इस अकार विनयमय 
व्यवहार करेगा, उस पर गुरु सल्तुष्ट रहेंगे, ओर गुरु के सन्‍्तोष 
एव प्रसाद से उसका परम कल्याण होगा । वह इस संसार में भी 
प्रतिष्ठा ओर प्रशसा का पात्र बनेगा और उसके शिष्य भी उसका 
आदर-सन्मान करना सीखेंगे । $-* 
विन्नीत शिष्य स्वयं साता में रहता.है' ओर गुरु महाराजे 
को भी साता उपजाता है। वह विनय के द्वारा अपने पापों रा 
क्षय कर डालता है,ओऔर स्वय निष्पाप बन कर 'दूसरों के लिए 
आदश हो जाता है। अगंर उसके कर्मों का पूरी तरह क्षय हो 
'जायगा तो उसे मुक्ति मिलेगी । कम शेप ' रद्द जाएँगे तो वह उच्च 
देवगति में उत्पन्न होगा। बहोँ से चव क्र फिर मनुष्य गति में 
- जन्म लेकर, जगत्पूजित होकर' सिद्ध, बुद्ध हो-जायंगा । वह हाड़ 
मांस एंव चमड़ी से बने हुए तथा मल्न-मृत्र आदि के थैले के 
अमान शरीर से संदा के लिए छुटकारा पा जायगा 


“है हज: रैक कक /क हर 


: ४“ शिष्य'ने प्रेश्न किया-प्रभो! अगर सिद्ध, 'बुढूं,' लींब 
शरीर से मुक्त हो जाने हैं तो फिर वे कहां रहते हैं ! भगवान्‌ ने 
उत्तर दिया-गौतम ! बह स्थान लोक का अग्न भाग है।  , 
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भगवान के उत्तर का आशय यह नहीं सममना चाहिए 
कि लोक के अग्रभाग पर पहुंच जाने का अथ्थ मोक्ष भ्राप्त करता 
है। मोक्ष किसी स्थान का नाम नहीं हे और न किसी स्थान,पर 
पहुंच जाने से मोक्ष मिलता ही है । सोक्ष का अथे “हैछुटकारा 
पाना | आत्मा की समस्त बेभाविक परिणतिया का अन्त आा 
जाना, समस्त कर्मा का आत्मा से विज्लग हो ज्ञाना,',समस्त 
उपाधियों का अत्यन्त विनाश हो जोना सोक्ष है । मोक्ष वास्तव में 
आत्मा की अत्यन्त विशुद्ध अवस्था है । , 


आत्मा जंव अपने स्वरूप में पूर्णतया परिशत हो जाता 
है, तब उसकी ऊरध्तेगति होती है। ऊध्न गति करना आत्मा का 
स्वभाव है। जेसे अग्नि की ज्वीत्ां स्वेभायेत: ऊपर की ओर ही 
जाती है, उसी अकार शुद्ध आत्मा मो स्त्रभाव॑त: 'ऊंपर की ओर 
ही गति करती हैे। आत्मा की इस, ऊध्त्रंगति में -घमास्तिकाय 
निमित्त कारण होता है ।. ज॑ंहों तक॑ निमित्त कारण 
का योग मिल्नता हे वहां तक आत्मा, उपर की ओर 
सीधा गमन करती रहती है । घर्मास्तिकांय का योंग 
लोकाकाश पर्यन्त ही मिलता है, उससे आगे अलोंकाकाश 
में धर्मास्तिकाय नहीं होता, इसी कारण आत्मा लोकाकाश के 
पअग्रभाग तक ही जाता है, आगे नहीं जाता । अतंएच यह सत्य 
है कि भुक्त जीब लोकाकाश के अर्ग्रसाग पर॑ विराजर्मान रहते हैं 
सगर यह सममतना अ्रमपूर्णो ई कि लोकाझऋाश्श के अम्रभाग को' 
मोक्ष कहते हें। अगर लोकाकाशे के अग्रभांग पर पहुँच जाना ही 
मोक्ष होता तो.उंस जगह पर रहे हुए निगोद के जीव भी सुक्तात्मा 


कहलाने लगते | मगर ऐसा नहीं हे । मुक्ति आत्मा की ही 
विशुद्धवम अवस्था है ! 


“बत्थान का पथ |] ; 7 णा्् लक... [छ 


' _» जो सिद्ध जीव लोक के अग्रभाग पर पहुंच गया है, ड्स 
'का जनन्‍्म-मरण नहीं होता, उसे शारीरिक व्याधि: नहीं , होती, 
. मानसिक आधधि नहीं होती, कोई क्रामना नहीं रहती। वह 
परमात्मा नित्य: निरंजन, निरांकार, -निष्पाप, निस्ताप, अनन्त 
'आत्मानन्द में अबगाहँन करता हुआ लोक-अलोक को केबल- 
ज्ञान से अवेलोकत करता हुआ, किन्तु किसी भी भांत्र में लिप्त 


:. ५ अन्य सत वालों का कथन है कि निर्याण शून्य रूप है, 
(अर्थात्‌ जैसे दीपक जल्ता-जलता इक, जाता है, उसी. प्रकार 
झात्मा का अस्तित्व ही गायंब॒ हो - आना मोक्ष है। कोई कहते 
हैं- मोक्ष मे आत्मा का अस्तित्व तो बला रहता हे किन्तु आत्मा 
ज्ञान और सुख से सर्वैथा शून्य हो जाता है। इस अकार की 


ट 


सान्यताएं अ्रमपूर्ण हैं. हमने पहले -ही बर्तत्ाया थे। कि सत्त्‌ 
चस्तु का कभी विनाश नहीं हो सरकता। आतक्षा स्वृतन्त्र द्रव्य” है, 
चहें किसी 4 वय का पर्याय नहीं है, अतएव उसका विनाश होना 
सम्भव नहीं'है।- अगर _मोज्ञ की मतलव आम का शून्य हो 
'जानी हो तो कौन समंभदार' भजुष्य॑ -के लिए' कंट्रकर साधना 
करने को तैयार होता? ' अपने अस्तित्व को गंत्री 'देना किसे 
पसन्द आएगा ? इसी प्रकार अगर मीच्े में ज्ञान और: सुख के 
अभाव नहीं रहता तो; घोर अज्ञान ओर ; एकान्च - दुःख का 
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चढ़ी हुई है, पर-संयोग से आत्मा में जो विभाव परिणति हो रही 
है उसका सवेथा दूर हो जाता ही मोक्ष है। आत्मा का जो 
स्वभाव स्वाभाविक है, उसका प्रकट हो जाना द्वी मोत्त है । आत्मा 
स्वभाव से सुख स्वरूप है और ज्ञानसयी है, मगर कर्मो' के संस 
के कारण यह गुण विकृृत हो रहे हैं, इस व्रिकार का दूर हो जाना 
ओर आत्मा के गुणों का अपने असली रूप में व्यक्त हो जाना 
ही मोक्ष हे | यही सर्वेज्ञ ओर बीतराग देव का फर्मान छू. और 
यही बात हमारी सहज बुद्धि में आने योग्य है । : 





इस प्रकार जहां अबाघ बोध है, असीम सुख है, जहां 
जन्म और मरण से सदा के लिए छुटकारा है, जो पर्द शिव 
स्वरूप है, मगलमय है, जहाँ से फिर लोठ कर नहीं आना पड़ता, 
वही मोक्ष हे। 


मोक्ष को सिंद्धि कहते हैं, क्योंकि संसार के समरत मुमुछ 

मुक्ति के लिए ही साधना करते हेँ और मुक्ति साधना का अतिम 

फल्न है.। मुक्ति श्राप्त.हो जाने के पश्चात्‌ फिर कुछ भी साध्य नहीं 

शहता-। मोक्ष-अवस्था में किसी प्रकार का उपद्रव नहीं रहता अत- 

एवं उसे शिव भी कहते हं। सब प्रकार की बाघाओं से रहित 

होने के कारण उसे अव्याबाध भी कहते हैं । इश्च तरह मोक्ष के 
अनेक गुणनिष्पन्न नाम हैं । 


भगवान ने मोक्ष के चार कारण बतलाये हैं---(१) सम्यग- 
ज्ञान अर्थात्‌ सच्चाज्ञान-आत्मा-अनात्मा का विवेक (२) सम्यगृ- 
दशेन अर्थात्‌ शुद्ध श्रद्धा (३) सम्यकचारित्र-संयममय प्रवृत्ति 
ओर आत्सा में रसण ओर (४ ) तप अर्थात्‌ अनशन आदि बाझ 
ठपस्या आर स्वाध्याय, ध्यान आदि आश्यन्तर तपस्या । 
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ज्ञान प्राप्त होने पर जीव को पाप-पुरय, घरम-अधमस, सखुख- 

दःख का वास्तविक ज्ञान होता है । साथ ही सम्यग्दर्शन से उत्त 
र यथार्ण और प्रगाढ़ श्रद्धा होती है । जब ज्ञान ओए श्रद्धा में 

समीचीनता आ जाती है तो दोनों के फलस्वरूप 'सम्यकंचारित्र 
का विकास होता है । चारित्र में परायणश होकर मुमुछु जीव नवीन 
पापों के आगसल को रोक देता है ओऔर' तपस्या के द्वारा पुबेसंचित 
कर्मो का क्षय कर डालता है, इस प्रकार सवंधा निष्कर्म अबस्था 
प्राप्त हो जाती है| जीव ज्यों-ज्यों चारित्र का पालन करने में शअग्र- 
सर होता चंला जाता है, उसके राग-द्वव पतले पड़ते जाते हैं 
ओर उ्यॉ-ज्यों राग-देष कम होता जाता है त्यों-स्यों आत्सा सें 
निराकुलता जन्य “शान्ति बढ़ती चली जाती है | फिर बह -शुक्ल- 
ध्यान को प्रारम्म_ कर देता है और राग-ह प का पूरी तरह नाश 
करके केवलज्ञान प्राप्त कर लेता है। चार, घातिया कर्मो का क्षय 
होने पर आत्मा केवलीज्ञान अनन्तदंर्शनी, अनन्त सुखमयं और 
अनन्त शक्तिसम्पन्न बन जात्ता है । 'तब बह लोक ओर अलोक्क को 
सात्षात्‌ देखने' लगता हैं।' और फिर शेप 'चार अंधघातिया कर्मों 
को भी नष्ट करके अविनाशी पद पर पहुंच जाता है । 

कई लोगों का खयाल है कि भक्त जीव, फिर संसार में 
लोट आते हैं । मगर॑ उनका खयाल सहीं नहीं है. | ससाए में आने 
का अर्थ फिर जन्म-मरण के चक्कर में पड़ना हैं. । मगर ऐसा कोई 
- कारण द्वी नहीं है, जिससे वे जन्म मरर ' करें । जन्म मए्ण का 
निमिच कारण ,आयुकम है ओर आयुकर्म से सुक्तात्मा सबेथा 
रहित हो गये. हैं । फिर वे संसार में किस प्रकार अबतरित-हो 
सकते हें । कहा भी हे 
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दःथे बीजे यथाउत्यन्तं, प्रादुर्भवति नाइकुरः । 
0 6३५ ७. चर 
कर्मबीजे तथा दग्घे, न प्ररोहति भवादकुर। ॥ 


वीज से अंकुर उत्पन्न तो होता है किन्तु जब बीज को पूरी 
तरह जंला दिया जाता है तो उससे अंकुर नहीं उत्पन्न हों सकता, 
इसी प्रकार ,जन्म-मरण रूपी अंकुर का बीज कर्म है । जच, बढ़ 
पूरी तरह जल जाता है तो उससे भव-अंकुर उत्पन्न नहीं दो 
सकता। , , - हा आम हु 


भंडभू'जा भाड़ में चना भूनता है। उसे झुने चर्नो को अगर 
खेत में वो दिया जाय तो कया वे उग संकते हैं ? इसी प्रकार कर्मो 
को भस्म कर देने के बाद फिर जन्म-मरण का काम नहीं रहता । 


कुछ लोग कहते हैं कि अगर मोक्ष गये जीव वापिस संसार - 
में ज्ञीटकर नहीं आते तो संसार कभी न कभी खाली द्वो जायगा 
मगर ऐसी बात नहीं है। जीव अनादि काल से मोक्ष में जा रहे 
हैं, अगर ससार खाली हो सकता होता तो कभी का खाली हो 
गया होता। अब तक एक भी जीव यहाँ न वचता। मगए ऐसा 
नहीं हुआ ओर इसी से सिद्ध होता है कि संसार कभी खाली 
नहीं हो सकता | संसार के खाली होने का प्रसंग - उन लोगों के 
मत में आता है जो जीबों की संख्या परिमित ,सानते हैं । 
भगवात्न ने जीवों की अनन्त सख्या बतलाई हे ओर जो चस्तु 
अ्रनन्त है, उसका अन्त केसे आ सकता है ? 


' « इंस विषय में काल का-भी उदाहरण दिया जाता है । 
कील के तीन भेद हँ--भूतकाल वत्तेमांनिंकाल और भविष्यतकोल । 
भविष्यतकाल क्षण-च्षुण ( समय-समय ) करके वत्तेमांनकाल' के 
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रूप में परिणत हो रहा है ओर बत्तमानकाल; भूतकाल बनता 
'जा रहा है। भूतकाल फिर कभी लोटकर. नहीं, आता ओर 
भविष्यकाल घटता जा रहा है .ऐसी स्थिति में भविष्यत्‌ -काल 
की सर्माप्ति हो जानी चाहिए।। और जब मेंविष्यतकाल समाप्त हो 
जायगा तो वत्तेमानकाल-भी नहीं रहेगा ९ “अब विचारणीय “यह 
है कि क्या केभी ऐसा होना संभव है ९ क्‍या कोई क्राल"'ऐसा 
आयगो जंब कालद्रव्यं हीं-न रहे! इस प्रकार जब काल का - कभी 
अन्त नहीं आ सकतो-तो अनन्त संसारी जीत्रों का अन्त किस 
प्रकार आ सकता है  ( | “ पक अब 


.... जिस गति से जीव लौटकर आता,है तरह दूसरी कोई गति 
हो सकती है, भोक्षगति बह नहीं है.। मोज्ञ नित्य ओरशाश्वत है । 


मोक्ष में अशरीर अव॑स्था है । वहाँ न स्थूल शरीर 'है और 
ने सूच्म शरीर ही है। जब शरीर नहीं है तो ' इन्द्रियां भी नहीं हैं। 
इन्द्रियां के अभाव में मुक्तात्मा को खुख कैसे प्राप्त हो सकता है ९ 
सुन्दर शबंदों के सुनने से, मनोहर रूप को देखने से, सुगंध 
सु घने से, मधुर रसों का आस्वादन करने से और मनोज्ञ स्पर्श 
से जीवों को झुखें की प्राप्ति दोती हे । यदि मुक्ति जीव यह सब 
नहीं करते तो उन्हें क़्या सुख मित्रता होगा । । 


| इस ग्रश्न का उत्तर यह है कि ससारी जीत जिसे. सुख 
कहते हैं. वह वास्त॑व में सुख नहीं है । वह सुखाभोस हे--सुख ., 
सरीखा मालूम 'हीता है किन्तु सचमुच सुख नहीं है । वह ,सुखा- 
भास, आत्मा के स्वाभाविक खुख नामक गुण का विकार है। 
संसारी जीवों को :असल्ली सुर्ख प्राप्त नहीं होता; सुख -का विकार 
दी अप्त होता है ।7झतएब उन्हें असली- आध्यात्मिक सुख 'की 
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कल्पना ही नहीं है । इसी कारण यह आशा उठी हैं. कि खान- 
पान आदि के अभाव में खुख केस मिल सकता है ? पर उस 
आत्मानन्द को समझाया भी केंसे जाय ? जिसे वह सुख प्राप्त हैं, 
वह आपके और हमारे सामने कहने नहीं आता ओर जो उस 
सुख के संंध में कहना चाहता है उसे वह खुख् प्राप्त नहीं है । 
अरिहन्त भगवान्‌ जब इस मज्य भूतल पर साक्षात्‌ विराजमान 
थे, तब वे उस अनन्त आत्मानन्द का अनुभत्र करते हुए भी उसे 
शब्दों द्वारा व्यक्त नहीं कर सकते थे । वास्तत्र में सुख , अनुभूति 
का विषय है, वाणी का विषय नहीं है। ” -» .. - 


मैं आपसे एक प्रश्न करता हूँ । आप कभी मिठाई लड॒डू 
खाते हैं, कभी जल्लेबी खाते हैं और कभी गुल्नाबजामुन खाते हैं, 
इन सब के स्वाद को आप पहचानते हैँ और सत्र को खाकर 
विभिन्न भ्रकार के आंतन्द का अनुभव करते हैं लेकिन आप यह 
वतलाइए कि लद॒टू, जलेबी और गुलाबजामुन की मिठास में 
क्या अन्तर हैं ? जिस अन्तर को आपकी जीभ साज्ञात्‌ अनुभत्र 
करती ई, उस अन्तर को आप जीभ के द्वारा ही कहंकर बतला- 
इए ; आप लाख श्रयत्त करके भी जिह्ा के उस अनुभव की 
जिह्ना द्वारा नहीं कह सकते । | 


* थोड़ा और आगे चलिए। इन सिठाइयों को खाने से 
आपने भिन्न-भिन्न प्रकार का आनन्द प्राप्त किया है! इस 
आनन्द सें क्या अन्तर था, बह कई कर समझा सकते हैं! 
नहीं। *. _ की 


जब जीम का अनुभव भी जीम नहीं बतला सकती तो फिर 
आत्मा के अनुभव को जीभ क्रिस प्रकार बतलाने में समर्थ दो 
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सकती है ? जो खुख इन्द्रियों से अगोचर है, मन से परे हैः 
उसे वाणी के द्वारा कहने और कान के द्वारा, छुनने की आंशा 
क्यों रखते हो ? ' ० शा 


आईंयो | आध्यात्मिक सुख अनिंच॑नीय है, .इन्द्रियाँ,' 
वाणी और मन उसके सभीप भी नहीं फंटक सकते । फिर में" 
आपको उस सुख का स्त्रूप क॑ह कर कैसे बतलाओंँ ? भाषा जड़ 
हैं ओर वह स्थूत्न भावों को ही प्रकाशित करने में समथे होती है । 


विषयों को समभने के लिए साधना की आवश्यकता है-। ब्रिना 
श्े में 
साधना किये-मर्म समझ; नहीं आएगा। - ,,. - 


. ” इस विषय में एक प्रश्न किया जा सकता है। वह यह कि 
न आत्मा का स्वाभाविक गुण है, यह कंथन केसे माना जाय ?? 
इस भरन के उत्तर के, लिए यह, सोचना .पड़ेगा-कि रुख अगर 
आत्मा का गुण नहीं है तो फिर -किसका गुण है.? ससार में, 
मूलभूत पदार्थ दो ही .हैं-->जड़ और चेतन | छुख की सता में तो, 
किसी को विवाद ही नहीं है, उसका थोड़ा-बहुत अनुभव सभी को, 
दोता है.। ऐसी स्थिति में या तो बह जड़ का गुण होना चाहिए, 
या चेतन का..! अगर आप थोड़ा-सा.ही विचार करेगे तो स्पष्ट. 
मालूम होने लगेगा कि उस जड़ का गुण नहीं है । जड़ पदार्थों में 
सुख का सद्भाव .नहीं हैं. अतएव - वह आत्मा. का. ही-गुण हो. 
सकता हे... जड़े.. पदार्थों का उपयोग ,करके आखिर तो आत्मा: 
न जल काबमप कतादे पा 5 - 


आत्मा में खुखे 'नामके: भेज शुण ' विद्यमान है। पर 
पदार्थों के संयोग से वह विक्नत हो रहा है। फिर सी. उसको? 
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सर्था अभाव, नहीं होता। अतः क्रिचित्‌ सुर्ख का अनुभव 
सभी प्राणियों कोहोता है ।- धीरे-धीरे ज़ब ,वह शुद्ध रूप में 
आ जाता है तो अनन्त ओर असीम वन जाता है । , इसे पर 
पदार्थो-के संयाग की आवश्यकता नहीं रहती । वही  मुक्तात्माओं 
की संख है ओर उसी खुख की भ्राप्ति के लिए त्रिवेकशील पुरूप 
संसार के बढ़े से बढ़े सुंख को, रानपाट, बेभव आदि को त्याग 
कर भिनज्ञुक जीवन अगीकार करते हैँ । उस सुख की उपमां देने के 
लिए संसार में कोई वस्तु नजर नहीं आती-।. *' 


: भाइयों ! इस  नश्व॑र, - पराश्ित ओर पाप के कारणभूत 
सुख को जब त्याग दोगे तंभें। उस खुख की असली म्ांकीः दिखाई 
देगी। इसे त्यागे बिना इसे नहीं पा सकने। यहाँ दोनों द्वाथ 
लडडू की कहावत- चरितार्थ नहीं कर संकते । 


कक औज ५ + 
| रत 


पहले बतलाया जा चुका' है कि सिद्धिक्षेत्र में आत्मा 
अशरीर होकर रहता है। आत्मा स्वभावत: रूप, रस, गंध ओर 
सस्‍्पशे से रहित, अमूर्तिक' चैंतन्यमय वस्तु है। उसे न॑ कोई रोक 
सकता हे' और न वह किसी, को रोक सकती है'।' एके 
इसरे को रोकने का ग़ुझ पुदुगल में ही पाया' जाता है । 
मगर. पुदुगर्ल भी जो सूक्ष्म होते हैं, वे भी दूसरे पुद्ग्ल 
की गति-आगति में रुकात्रंट नहीं डालते | कमरे में विजली या 
दीपक का "जो प्रकाश व्याप्त रहता है, वह किसी दूसरे को कमरे 
में घुसने से नद्दीं रोंकता । इस प्रकार जब रूपी पुदूगल भी किंसीं 
की गति-आगति में बाधक नहीं होते तो सर्वेथा' रूपातीत आत्मी 
रूपातीत' आत्मा, की गति-आगति में-किस़ -प्रकार बाघक हो 
सूकता है ? यही, कारण है कि सिद्धिक्षेत्र में जहाँ एक आत्मा है 
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बहाँ अनन्त आत्माएँ हैं। वे सब अपने-अपने स्वरूप में विरा- 
जमान हैं । जैसे एक ही कमरे में सेकड़ों दीपकों का प्रकाश समा- 
त्रिष्ट हो जाता है, उसी प्रकार सिद्धात्मा भी अनन्त है, फिर भी 
किसी प्रकार की संकड़ाई नहीं हैः. 


भाइयो ! यह सिम्नेन्थप्रवचन के श्रठारहवें अध्याय का 
संक्षिप्त सार है। समय की न्यूनता के कारण श्रनेक विपयों की 
चर्चा रह भी गई है या संक्षेप में आईं है | यह नि्नेन्थप्रवचन में 
ने नहीं बनाया है। यह लोकोत्तर ज्ञानी भगवान्‌ अरिहन्त के 
चचन दैं। अतादि काल से सभी तीर्थक्वर भगवान ऐसे ही वचन 
सुनाते आये है । उन्हीं वचनों का सकलन करके मैं आपको अपनी 
शक्ति और योग्यता के अनुसार सुना रहा हूँ। सुनाने में कोई 


: न्‍्यूताधिकता हो गई ह्वो तो-श्रीसंघ की.साज्षी में मैं मिच्छा मि 


दुकड़ देवा हूँ। के ४ 


अगर आपको कल्याण करने की जल्दी, न दो तो दो-चार 
वार और चौरासी का चक्कर काठ आओ। फिर कल्याण कर 
लेना। अगर चक्कर काठते-काठते डकता गये दोओ ओर जल्दी 
ही कल्याण करना हो तो फिर आज़ द्वी उत्थान के मार्ग पर आ 
जाओ । लाखों, मनुष्यों के पूजनीय बन. जाओगे सो तो अल्लग 
ही, आत्मा को भी अक्षय खुख में स्थापित कर सकोगे। उस 


आपको + 


स्थिति में- आपको आनन्द दी आनन्द होगा।' 
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+ ६० कक. 
द धर्मोपदेश 
है $ 2 7. ह 
55602, 
: स्तुतिः-- . 
स्वर्ग पिवगगममार्गविसार्ग ऐेष्ट -- 
सद्ध ९ च्तत्क 8] पंट्ख्नि हक 
मंतत्तकथनंकपंटुखिलोक्याम | 
ऐ ०. हर ध के जि हर 
दिव्यध्वनिभवति ते विशदार्थबे- 
: :भाषास्वभावपरिणामगुरोः प्रयोज्यः ॥-- 
भगवान्‌ ऋषभदेंवजी की स्तुति करते हुए आचार्य मद्दाराज' 
फरमातें हैँ कि-हे -सर्वेज्ञ, सर्वेदंशी, अनन्त शक्तिमान्‌,/ 


पुरुषोत्तम, ऋषभदेव भगवन्‌ ! आपकी कहां तक स्तुति की जाय *' 
भगवन्‌ ! आपके गुण कहां तक गाये जाएँ ? 


महाप्रभो | भव्य जीवों के असीम पुण्य के ददय से और' 
आपके तीथेक्ुर नाम कर्म के उदय से, समवसरण में स्थित होने 


जल 
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नहीं कर सकती । आपकी वाणी तीत्ों लोकों में अतुपम है । 
आपको वाणी समस्त पदार्थों का निर्मल स्वरूप प्रकट करने वाली 

ओर समस्त भाषाओं के रूप में परिण॒त हो जाती है । देवाधि- 
देव ! आपकी वाणी सुनने के लिए आरह प्रकार की परिषद्‌ एकत्र 
होती थी । उसमे देव भी दीते थे, मनुष्य ,भी होते थे ओर पश्ञ भी 


यह नहीं कद्ट सकता था कि भगवान्‌ की वाणी मेसी समझ में न 
आई ! ऐसे लोकोत्तर अतिशय से . सम्पन्न भगवान्‌ -ऋषभदेवजी 
को इसारा नारवार नमस्कार हो। ., है १5 
उ । लत आल पड] 
तीरथंकर- भगवान्‌ केबलज्ञान आप्त द्वोने, के पश्चात्‌ धर्म का 
उपदेश करते हैं। केवलज्ञान की आप्ति मोहनीय कमे क्राक्तय होने 
के पश्चात्‌ होती है। जब मोइनीयकर्म नहीं रहता तो उसके ह्द्य 
से होने वाली सब कामनाएँ भी नहीं होतीं। फिर भी' भगवदि 
निष्काम भाव से धर्मोपदेश करते हैँ । इसका सुख्य कारण तीथी. 
करें नामकम है। पूर्वोपार्जित रिमप्रकृष्ट तीथंकर नामकर्म का क्त्य 
धर्मोपदेश देने से होता है | व कामनादीन होने पर भी भस- 
शान उपदेश करते हैं। भव्य जीवों का पुरथ-प्रकते भी उपदेश का 
कारण होता है | 


शह्८ [ दिवाकर-दिद््य ज्योति 
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'स्तुति में आचारय महाराज ने बतलाया है कि भगवान्‌ 
की वाणी सोक्ष-का मार्ग बतलाने- में अनुपस सामथ्य रखती 
वास्तव में संसार सें किसी सी अन्य पुरुष -की -वाणी तीथंकर 
भगवान्‌ की वाणी की समालता नहीं कर सकती |, भगवान्‌ की 
वाणी मे पेंतीस विशेषताएँ होती हैँ, जिन्हें अतिशय, कहते हें. । 
वह अतिशय इस प्रकार हें; - -; ७: , 


(१ ) तीथकर की वाणी भाषोशास्त्र ओर उ्योकरशश 
शास्त्र के लिहाज से निर्दोष द्ोती' है,' यह उसको संस्कारता 
अतिशय है... हे ्््ि 

. (२) स्वर ददात्त अर्थात ऊँचा होता 

(३ ) उस वाणी में आम्यता का दोप' नहीं होता 

(४) मेघ की भांति गम्भीर होती है । 

(४) भ्रतिध्वनि से मुक्त होदी है ।। 

(६)-ाषां में सरलता होती है।  ' - 

(७) रबर भें ऐसी विशेषता होती है कि श्रोतांश्रों के 
दिलल में व्याख्येय विषय के प्रति बहुमान के भाव उत्पन्न होते हैं.। 
(० ) शब्द थोड़े ओर अंथे महान होता है।. * 

(£ ) पूर्वापुर विरोध,नहीं होता अर्थात्‌ परस्पर विरोधी 
वात नहीं होती। _.+. - हे 

( ९०) पूर्ण शिष्टता होती है । ह 

(११ ) वस्तु का स्पष्ट-कथन करते हैं, जिससे झुनने - वाले 
को संदेइ-न रहे3., एप 7 “६ न पि 
“,. ६१२) बचने निर्दोष होतें हैं? जिससे शंका-समाधान का 
अबसर नहीं आता । 
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(१३) श्रोता के चित्त को आकर्षित कर लेती है । 
( १४ ) भगवान्‌ देश काल के अनुरूप कथन करते हैं। 


( १४) वस्तु के वास्तविक स्वरूप के अनुसार ही उसकी 
व्याख्या करते 


(१६ ) असंवद्ध कथन नहीं करते शोर यथायोग्य विस्तार 
से प्ररूपणा करते हैं | 


१७ ) पद ओर वाक़्य परस्पर सपेक्ष-होते हैं । 
१८) भूमिका के अनुसार द्वी विषय का श्रतिपांदन 
करते हैं | 
( १६ ) जंसे भूखे आदसी को घी-शक्कर छआदि उत्तम 
पदार्थ सुखकारी, लगते हूँ, उसी प्रकार भगवान की वाणी श्रोताओं 
को अत्यन्त सुखदायिनी प्रतीत होती है । 5 कर 
( २० ) दूसरे का मर्म भेदन करने वाली नहीं होती । 
(२१ ) वह वाणी मोक्ष का एवं श्रत-चारित्र -रूप धर्म -का 
प्रतिपादन करती है। . ,, 
! “(२५३) उसमें शब्द और अर्थ की विशिष्ट रचना होती है । 
(२३ ) उस वाणी सें पराई निन्‍दरा और अपनी प्रशसा 
नहीं होती । 
( २४ ) उसमें श्लाध्यता होती है- पूर्वोक्त गुणों के कारण 
चह प्रशंसनीय होती है । 


' “ (२४ ) कारक, काल, लिंग, बचन आदि की विपरीतता 
से रहित होती है । 
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(२६) ओताओं के चित्त में वक्ता के लिए उत्सुकता बनी 
रहती है। 
(२७ ) वचन अश्नतपू्ष होने के कारण श्रोताओं को 
विस्मय होता है । 
. ( २८,) सगवान््‌ रुक-रुक कर नहीं, धाराप्रवाह भाषण 
करते हैं । ॥ । 
(२६ ) बह विश्रम, विक्षेप आदि दोषों से रहित होती है । 
( ३० ) भगवान्‌ की वाणी विविध वस्तुओं का निरूपण 
फरतदी है, अतएुब उसमें एक प्रकार का बेचित््य होता है । 
(३१) उस वाणी को झुनने से श्रोताओं को विशिष्ट बोध 
प्राप्त होता हे. 
(३२ ) वाणी साकार होती है--बण, पद ओर वाक्य 
लग-अलग होते है । । 
- (३४) भगवान्‌ की बाणी बड़ी ही ओजस्वी ओर प्रभाव 
शालिनी होती है | है 
(३४ )भगवान्‌- उपदेश देते-देते धकाबंद का. अनुभव 
नहीं करते । 
(३५ ) जिस तत्त्व का प्रतिपादन करना आरम्भ किया 


है, जब तक बह भल्लीभांति सिद्ध न हो जाय तब तक ब्रिना व्यव- 
धान के उसका व्याख्यान करते हैं | हि 


भला जिसकी बाणी में इतनी विशेषताएँ हों, उसकी वाणी 
कल्याणी न हो, अनुपम न हो और संसार का उद्घार करने वाली 


तन 


ली 
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का 


न हो, यह कैसे संभव हो सकता है ? फिर भगवान्‌ की, वाणी की 
विशेषताएँ इतनी ही नहीं हैं, और भी-' विशेषताएँ उस बाणीमें 


इस सच विशेषताओं से-भी बड़ी विशेषता-उस्‌ बाणी,की 
यह है कि बह परिपूर्ण ज्ञान-पूवंक बोली जाती है । वह समस्त 
'दाथों को साज्ञात्‌ देख कर और जान कर, उच्चारण , की हुई 
दोती है । आर 5 ५ 0 9 5 


पक्का की भाषत्ता कितनी ही पत्रित्र -क्यों न॑ हो, अगर बसे 
यथाथे ज्ञान न होगा तो उसकी वाणी ' भ्रमजनक हो! सकती है; 
वह श्रोताओं को गल्नत राह पर भी ले जा सकती हैं। भगवान्‌ 


अधिरुद्ध, युक्तियों से अन्राधित, प्रमाण के अजुकूल और सत्य-+ 

है । भगवान्‌ ऋषभदेव की वाणी ऐसी ही 

अजुपम थी ओर जैसी एक तीथकर , की वाणी , होती है वैसी ही 

समस्त तीथकरों की बाणी होती है। ज्ञानियों के उपदेश में मिन्नता 
ही नहीं सकती 


कक की भाषा की जो विशेषताएँ . बतलाई गई है उन्हें 
व्यानपूर्वक” समझा जाय तो पता चलेगा कि पर्कता केसा होना 


चाहिए ? वक्ता के लिए सर्वेश्रथम यह आवश्यक है कि वह जिस 
विप्रय पर- व्याहयान करता चाहे, उस विपय का वारीक से 
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बारीक ज्ञान प्राप्त कर ले । उस विपय की पूरी जानकारी किये 
विना भाषण करने से स््रहित ओर'परद्वित का घात होता है । 


दूसरी बात यह है कि उपदेश देना, धर्म कथा खुनाना या 
दूसरों को धर्मे-सार्ग बतल्ाना हो .तो उपदेशक की भाषों ऐसी 
होनी चाहिए जिसे पढ़े लिखे अनपढ़े ओर, कम पढ़े हुए सभी 
समम सकें | बालक हो, जवान हो, या बूढ़ा हो, 'ख्री दो या पुरुष 
हो, सब की समम में उपदेश आना चाहिए । तभी सच्चा उपयोगी 
व्याख्यान होता है । अगर वक्ता अपत्ती पडिताई दिखहाने के 
लिए लच्छेदार भाषा बोले ओर श्रोता उसकी भापा को समझन 
संकें तो बह व्याख्यान किस काम का ? उस व्याख्यान को सुनकर 
साधारण लोग यही कहेंगे कि अपना धंधा छोड़कर और जरुरी 
कार्मो की उपेक्षा करके व्याख्यान खुनने गये थे; पर वहां जाना 
वृथा हुंआ, कुछ भी पल्ले नहीं पड़ा | श्रतएव धर्म कथा की भाषा 
ऐसी होनी चाहिए जो सब की समम में आ सके ! 


उपदेश करने वाले में बहुत जरूरी बात होनी चाहिए- 
समभावंना | उसके लिए राजा और रंक, धनी और निर्धेन, नर 
ओर नारी समान होने चाहिए । वह सब्र को समान भाव से उप 
देश दे । यह नहीं कि घनवानों के सामने अच्छी-अच्छी 
भीठी-मीठी बातें कद्ठे ओर निर्घनों को डाइ-फटकार बतलावे ! 
भगवान्‌ फरमाति हैं: -- हे अम 


जहां पुणणस्स कत्थइ, तहा तुच्छस्स कत्यई | 
, जद्दा तुच्छस्स कत्थइ, तहा पुरणस्स कत्थइ | ... 
ह «श्रीमदाचारांगसूत्र । 
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, , राज़ा-मद्दाराजा ओर बढ़े-बड़े . आदमी ' व्याख्यान में 
आयें तो उनको भी वही सार्ग बतल्लाना चाहिए और गरीबों को 
भी वह सागग दर्शाना चाहिए। जो राजा को और तथा गरीब को 
ओर उपदेश देता है, वह विषमभात्री चक्ता है और उसका उप- 
देश कल्याणकारी नहीं हो सकता। उपदेशक के लिए यह भी 
उचित नहीं कि बड़े-बड़े नंगरों में तो बह स्वय उपदेश देने बेठ 
जाय और छोटे गाँव में जाकर अपने चेत्तों को कह दे कि इन 
लोगों को कुछ सुना दे ! साधु का भाव सब पर समान होना 
चाहिए । । 


तीथेकुर भगवान्‌ ने बौरह प्रकार की तंपस्या बतलाई 
है | उसमें स्वाध्याय नामक तप भी है । स्वाध्याय के पाँच भेद 
है--बाचना, एच्छना, पर्येटना, अजनुप्रेत्षा। और धर्मोपदेश । 
शास्त्र मे स्वाष्याय का फल बतलाया है 


सज्काएणं भंते ! जीवे कि -जणयह १ 
सज्काएणं नाणावरणिज्ञ' कम्मं॑ खबेह] 
“उत्तरा्ययन, अ. २६ ' 


भगवान्‌ से गीतम स्वासी पूछत्ते हैं--मगवान ! स्व्राध्याय 
से ज़ीब को किस फल की भ्राप्ति द्वोती है ? तब॒,भगवान्‌ उत्तर देते 
हँ--स्वाध्याय स जीव ज्ञानावरणीय कम को खपाता है.। - 


इसी प्रकार स्वाध्यांय के ,पाँचों भेदों की 'फल्न-दिखलाते 
हुए धर्मेकथा या घर्मोपदेश का फल : बतल्ाते- हुए : भगवार 
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'धम्मकहाएगं जीचे निज्वरं जणयह | धम्मकहाए रा 
पवयर्ण पभावेह । पवरयणपभावेणं जीवे आगमेसरम मदत्ताए 
कम्म निबंध | > 

“श्री उत्तराध्ययन्न, २६ अर, 


अर्थातू- धर्म का उपदेश करने से जीव पूत्रपार्जित कर्मों 
की निजेरा करता है। धर्म का उपदेश करने से प्रवचन की ग्रभा- 
वना करता हे और प्रवचन की ग्रभावना से भद्र कर्मों का वध 
करता है । 


इस कथन से स्पष्ट है कि धर्मोपदेश करना आत्म कल्याण 
के लिए भी वहुत उपयोगी साधन है.। अतएव शास्त्रों का पठन 
करना, जद्दो-समझ्त में न आये वहाँ पूछना, वार-वार अर्थ का 
चिन्तन करना और भल्ीभाँति समके हुए ज्ञान से धर्मोपदेश 
करके प्रवचन की प्रभावना करना आवश्यक है । - 


भाइयो ! शाल्रों में अचुच्तर और अनुपम ज्ञान निद्वित है । 
शास्त्रों को सीखो और जो समझ न सक्को उसके- वियय में प्रश्न 
करो, उस पर चर्चा करो! मुनिराज हों तो कहो - 'महाराज ! 
यह बात मेरी समम में नहीं आई है । कृपा करके सममा दीजिए।? 
इस अकार पूछने से भी सात-आठ कर्मों की नि्जेरा होती है। 
परन्तु पूछना चाहिएं व्रिनयपूवेंक। अविनंय से कर्म बँधते हैं. . 
ओर विनय-से के दूठते हैं।. | ' 00905 
5; अश्न करके जो उत्तर प्राप्त किया हो उस पर मलीमाँति 
मनन करना चाहिए । सनच करने से भी करे नष्ट होते हैं। सीखे 
हुए ज्ञान की बार-बार आधृत्ति करनी चाद्धिए। बार-बार आवृत्ति 
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फरते रहने से ज्ञान स्थिर हो जाता है और विकसित होता है । 
उसमें नवीनता आती रहती है । 


सेना के सिपाहियों को प्रतिदिन कवायद 'करवाई जाती 
है | उसका उद्द श्य यही होता है कि उनका अभ्यास छूट न जाय 
ओर भौका पड़ने पर चूक न हो जाये । अभी तो समझ लें और 
कह दे कि हम तो जानते हैं, परन्तु अवसर आने पर हैं हैं-हैं करना 
पड़े तो कितनी बुरी बात होगी ? दुनिया में कहावत प्रसिद्ध है-- 


पान सड़े घोड़ा अड़े, विद्या विसर जाय। 
ताती फिर रोटी जले, कह चेला कुण न्याय २ 


- गुरुजी ने जब यह प्रश्न किया तो चेल्ा सब का एक ही 
उत्तर देता द्वै- गुरुजी, फेरी नहीं । तंबोली पान को फेरे नहीं 
आर ज्यों का त्यों पढ़ा रहने दे तो पान सड़ जाता है। 


विंगबंयो पोन विगाड़े टोली 
विगव्यो साधु विगाड़े ठोली | 


बिगड़ा हुआ एक पान सब को बिगाड़ देता है और 
बिगड़ा हुआ एक साधु 'सब खाघुओं को बिगाड़ देता है .। -, 


घोड़ा को हमेशा घुड़शाल में बँधा रक्खोगे तो वह भी 
- समय पर अड़ेगा। विद्या का भी यद्दी हाल होता है। 'विद्या 
त्रिपक्षी केहलांती है । . तीन, पखबाड़ों या डेढ़ महीने में सीखे हए 
ज्ञान ह आवृत्ति कर लेनी चाहिए नहीं तो बह विस्मृत हो 
जाती है ।, 
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इसी प्रकार सेंकते समय रोटी अगर फेरा न जाय तो वह 
जल कर राख हो जायगी । 


कई भाई प्रतिक्रमण याद कर लेते हैं, लेकिन फिर उसे 
फेरते नहीं है और इस कारण भूल जाते हैं। फिर कहने हैं-- 
महाराज, दम तो पाटदियाँ भूल गये ! अतएवच पर्यटन-पुनरावृत्ति- 
करना चाहिए। इससे भी कर्मोा की निजेरा होती है । धर्मोपदेश 
करते-करते अगर उत्कृष्ट रसायन आ जाय तो तीर्थक्लर गोत्र भी 
वेंध जाता है। अतएवं क्या नगर और क्या ग्राम, सब्र जगह 
समान भाव से धर्मोपदेश करना चाहिए | अगर गांव के असंस्कारी 
लोग झुसंस्कारी बन जाएँगे, हिंसा करना शराब पीना, भ्ूठ 
बोलना, चोरी करना आदि दुष्कर्म छोड़ देंगे तो तुम निद्दाल हो 
जाश्रोगे ! दे साथु ! पढ़े-पढ़े क्या करोगे ? ओआलस्य मत क)े 
ओर उपदेश दो । एक जीब भी अगर सही रास्ते पर लग गया 
तो उसका भी कल्याण होगा और तुम्हारा भी कल्याण होगा। 
कदाचित्‌ किसी ने भी तुम्हारा उपदेश -न माना तो भी तुम्दारा तो 
कल्याण होगा ही । धर्मोपदेश के द्वारा होने वाली, निजेरा तो 
तुम्हें होगी द्वी। तुम्हें तो हर हालत में लाभ ही लाभ है। कह्दा 
भीहेँ:- हं ' 


न भवति घंमः श्रोतुः सबस्येकान्ततों हितश्रवणात । 
' न्र्‌ वतो5जुग्रहबुद्ध या, वक्‍्तुस्त्वेकान्ततों भवति ॥ 


, अर्थात्त--द्वितकारी उपदेश खझुनने बाले अत्येक श्रोता को 
धर्म होगा ही, ऐसा कोई नियम नहीं है। अगर वह उस उपदेश 
को विनयपूर्वेक्ष श्रवण करके आचरण में लाएगा तो उसको 
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अर. 


कल्याण होगा, नहीं तो कल्याण नहीं होगा, किन्तु अलुकम्पा 

द्वि से-श्रोताओं के कल्याण की भावना से उपदेश देने वाले वक्ता 
- को तो एकान्त रूप से घर्म होता ही हैं । मतलब यह है कि अगर 
कोई भी श्रोता उपदेश को न माने तो भी उपदेशक को कोई हानि 
नहीं होती, बल्कि निजेरा का लाभ ही होता है।. 


इस कथन से यह भी ध्यनित होता है कि वक्ता को श्रोताओं 
के कल्याण की भावना से अपने कर्मा की निजेरा के हेतु ही 
उपंदेश देना चाहिए ।' इहलोक ' सम्बन्धी 'कामनाओं' से प्रेरित 
होकर धर्मपदेश देना उचित नहीं है। मुझे लोग अच्छा-अच्छा' 
आहार दें, उत्तम-उत्तम वस्त्र दें, मेरी' प्रशसा हो, “प्रतिष्ठा हो 
- और मेरी वक़तृत्त॒ कला या विद्वत्ता की लोगों मे धाके जम जाय, 
दूसरे साधु झुमसे दीन समझे जाएँ ओर मैं उत्तम सममा जाऊँ 
इत्यादि भावनाएं इहलोक सम्बन्धी भावनाएं हैं। इसी प्रकार” 
परलोक में स्वगे की प्राप्ति होने की इच्छा से भी धर्मोपदेश करना 
उचित नहीं है । शास्त्र मे कृद्दा है 


नो इहलोगइयाए त्वमहिद्िज्जा, , 
नो परलोगइयाए तवमहद्दिट्टिज्जा 

' नो' कित्तिवरणेसइ सिल्ोगड्याए तृवंभहिद्विज्जो, 
नन्नत्थ निज़्जरइुयाएं तवमहिद्टिज्जा | 


“श्री दशवेकालिक 'सूर्जच, आअ०६ ४० ४ 
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अर्थात्‌-इस लोक के लाभ के लिए तप न करे. परलाक 
सम्बन्धी लाभ के लिए तप न करे, कीर्चि,क वर्ण, शब्द ओर 
श्लोक के लिए भी तप न करे, सिवाय निर्जरा के शरीर किसी भी 
प्रयोजन से तप न करे । 


जैसा क्ि श्रमी-अ्रभी कहा जा चुक्रा द्वे, धर्मेपदेश भी 
स्वाध्याय नामक आन्तरिक तप ही है, 'अतएब तप के सम्बन्ध 
में भगवान ने जो नियम यहां बतलाये दूँ, वे धर्मोपदेश के संबंध 
में भी लागू होते  । 


बक्ता को पूरी तरह निर्लोम ओर निस्मार्थ होना चाहिए । 
लोभ एव सवार की भाव्रेता न होने पर ह्वी एकान्त निजेरा द्वोती 
हैं। कुरान में भी लिखा है कि 'मेरी आयतों का मोल मत लो ।' 
पैसा लेकर कुरान का उपदेश करना कुरान के खिलाफ है। कुरान 
अपने गुनाहों से माफी पाने के लिए पढ़ा जाता है । इदलोक यथा 
परलोक संबंधी स्वार्थ से प्रेरित होकर घर्मे का उपदेश करना 
मोहर छोड़ कर कोड़ी लेने के समान है । कर्मों की नि्जेरा होता- 
पार्पो का नाश होना मोहर के वराचर दे ओर बदले में कुछ चाहना 
या लेना कोड़ी के समान है । 


. व्पदेशक उपदेश देता हे और सुनने वाला सुनता है, मगर 
जो प्रेरणा करके दूसरों को धर्मोपदेश खुनने के लिए ले आता हे, 
वह भी मानों रत्नों की दलाली करता है। उसे भी लाभ द्वोवा दे । 


हि नल  अह 

कको ति--सव्वे दिश्वाव्यापी यश, दर्ण-एक दिशाव्यापी यश, 
शब्द-आधी दिज्वा तक फैला हुआ यश्य, इलोक-जिस जगह विचरता 
हो वहाँ फेला हुआ यक्ष । , 
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धर्म को न सममने वाले एक भी अदिमी ,को अगर रास्ते,.पर ले 
श्राए तो निहाल हो गए ! 


दलाली लाल की जी; म्हांरा सदूगुरुं दह रे बताय । 


यह लालों की दलाली है । एक भी मनुष्य को अगर घर्मे 
पथ पर ले आते द्वो बढ़ा भारी लाभ उठाते हो | जानते हो, .एक्‌ 
भी मिथ्यात्वी को सम्यकत्वी बना देने से क्या लाभ होता है ? 
पूज्य श्रीलालजी महाराज ने मेरे समक्ष कद्दा था कि->एक जीच 
पचोले-पचोले पारणा करता हे ओर दूसरा किसी सिथ्यात्वी को 
सम्यक्त्वी बनाकर धर्मनिष्ठ बनाता हे तो पचोले की तपस्या 
करने वाले से धमनिष्ठ बनाने बोला अधिक लाभ ग्रांप्र करता है । 


कोई कद्दे।कि श्रावक को दल्लाली करने के लिए कहाँ लिखा 
है ) तो इस प्रश्न के उत्तर के लिए ज्ञाताधमकथा देखना चाहिए । 
चित्त प्रधान ने राजा प्रदेशी को मिथ्यात्व से छुड़ाकर धर्माव्मा 
बना दिया था तो उसे कितना लाभ हुआ ९ द 

एक बार श्रीकृष्ण मंद्वाराज ने भगवान 'नेसिनाथजी से 
पृछा-यह्द द्वारिका नगरी देवताओं ने बसाई हे तो क्या यह भी 
नष्ट हो जायगी ? अंथवां यह ज्यों की त्थों रहेगी ९ भगवान ने 
कहा-द्दे कृष्ण वासुदेव ! दारिका का भी नाश होंगा । 


श्रीकृष्ण को यहू-उत्तर सुनकर, आश्चये हुआ ।' उन्होंने 
पूछा--भगवन्‌ !-इसका नाश किस श्रकार- होगा। वब -सगवान्‌ 
ने द्वारिका नगरी के भावी नाश का वबृत्तान्त बदला दिया।. 
कृष्ण सहाराज ने मत्त दी मन विचार किया-घनन्‍्य है जाली 
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ओर मयाली आदि कुमारों को जो ससार का त्याग करके साधु 
बन गये हैं 


,. इसके बाद श्रीकृष्णजी ने नगर में आकर डंडी पिठवा दी 
कि यह द्वारिका नगरी कायम नहीं रहेगी। द्विपायन ऋषि के क्रोच 
की आग में यह भस्म हो जायगी | अतएब जो कोई झ्ली, पुरुष, 
कुमार, कुमारी आदि भगवान्‌ के पास दीक्षा लेना चाहे, वह 
अवश्य दीक्षा ले ले | में उनका दीत्षामहोत्सव॒ करू गा ओर पीछे रहे 
हुए उनके झुट्धम्वरी जनों का पालन-पोषण करू गा । 


भाइयो | कहिए कृष्ण महासज की यह कितनी बड़ी 
दत्ताली है ! यह क्रितनी बड़ी भारी वात है ? यह घोषणा सुन कर 
एक हजार व्यक्तियों ने दीक्षा घारण की | ऋष्ण मद्दाराज ने स्वयं 
उनका दीक्षा महोत्सव किया । ऐसा करने मे सी बड़ा भारी लाभ हे 


हम जो प्रतिदिन उपदेश देते दूं, उप्तका प्रयोजन क्‍या है ? 
मेरे कर्मो की निजरा के साथ आपका कल्याण हो जाय ! इसी- 
लिए हम नियत समय पर आकर बेठ जाते हैं। आप भी मोक्षा- 
भिल्नाषी हैं, इसीलिए समय पर आ जाते हैं। कई बार मेरे जीवन 
में ऐसे भी प्रसंग आये हैं कि-एक दिन मे तीन-तीन बार उपदेश 
देना पड़ा है और एक दिन, में तीन गाँवों में जाकर भी उपदेश 
दिया दे ! यह वात में खास तौ( से साधुओं को झुनाने के लिए 
कहता हूँ। वे धर्मोपदेश करने में कभी प्रमाद न करें | 


ज्ञुण निकमो रहनो नहीं, करनो उत्तम काम । 
भरणवो शुणवों सीखबो, रमणो ज्ञानाराम #॥. 


के ज्ञान रूपी उद्यान | 
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भाइयो | तिकस्मे ओर निठल्ले मत बेठे रहो । निकम्मे 
बैठे रहने से बहुत हानियाँ होती हैँ । पापों की ओर भावना दौड़ती 
है। लिन्‍्दा और विकथा की प्रवृत्ति बढती है । अ्तएव पठत-पाठन, 
चिन्तन मनन और ज्ञान दान में अपना समय,लगाओ । सब जीवों 
को सत्य-मार्ग चतलाओ । तीज्रतर पुरय के उदय से तुम्हें जो घमम- 
रत्म प्राप्त हुआ है, उसे कंजूस की तरह छिपा कर मत बेठो । उस 
रत्न को जगत्‌ के हित के लिए छुटठा दो अर्थात्‌ सभी को उससे 
ज्ञाभ उठाने दो! सभी को उस रत्न का प्रकाश पाने दो | इससे 
तुम्दारा पुण्य बढ़ेगा, तुम्हें ओर भी उत्तम स्थिति प्राप्त होगी। मुनि 
भगवान के धर्म का प्रतिनिधि है, अतएवं सभी को समान भाव 
से, करुणा भाव से घर्मे का उपदेश करो | इससे जगत के जीवों 
का उद्धार होंगा, जगत में शान्ति : को विस्तार होगा और तुम 
भी परम कल्याण के भागी बनोगे। अझतएवं भगवान्‌ की पावन 
घरोहर का सदुपयोग करो। पहले स्वयं धर्म का म्म समझो और 
फिर मुभुछु जीवों को सममकाओ | 


श्रीजम्युकुमार की कथा-# 


श्रीसुध्मो स्वामी ने ऐसा ही उपदेश जम्बूकुबर को सुनाया 
था तो वे लैरागी होकर अपनी नव विवाहिता पत्तियों से सबाल- 
जबाब कर. रहे हैं। उन्होंने दो पत्नियों के कथन का उत्तर देकर 
उन्हें चुप कर दिया । -वे दोनों एक तरफ बैठ गई । फिर तीसरी 
पद्मसेनां नामक ख्री उठकर पति के सामने आई और हाथ जोड़ 
कर, सिर नीचा करके बोली--नाथ ! आपने इन दोनों को चुप 
कर दिया है, मगर इससे मुझे सन्‍्तोष नहीं हुआ है « अत्र मेरी 
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श्पर ] [ दिवाकर-द्व्य ज्योति 


बात सुनिये । आप तो ऐसी वात करते हैं, जे से--एक रानी थी 
ओर एक राजा था ' रानी ने राजा का त्याग कर दिया और 
राजा ने रानी को छोड़ दिया । किसी प्रकार के आवेश में आकर 
उन्होंने पशित्याग कर दिया, सगर इससे उन्हें भयंकर दुख 
डठाना पड़ा । 


तब जम्बूकुमार ने कद्दा-पद्मसेना, तुम्हें सन्‍्तोष नहीं 
हुआ है, यह बात तो तुम्हारी आकृति ही बतला रही है। अब 
तुम भी अपनी बात पूरी तरह कह लो । _ 


- पद्मसेना फिर कहने लगी--बसन्तपुर “नामक नगर में 
जितशन्नु राजा राज्य करता था। उसकी बड़ी ह्वी रूपवती रानी 
थी। राजा का उस पर प्रगाढ़ प्रेम था और रानी भी राजा को 
ख्रन्तःकरण से चाहती थी। मगर एक ऐसी घटना द्वो गई जिसने 
दोनों के सुखमय जीवन में अशान्ति की प्रचए्ड आग भड़का दी 
ओर दोनों का जीवन दुःखमय हो गया। 


बात यों हुईै। राजमहल के पिछदबाड़े ही द्वाथीखाना था 
वहा राजा के हाथी वेंधा करते थे। एक मह्दावत हाथी को 
खिलाता पिलाता था। रानी अपने महल की खिड़की में से 
उसका कार्य देखा करती थी ओर जब महावत खिड़की की तरफ 
देखता तो रानी खिड़की बंद कर लिया करती थी और जब महू: 
व दूसरी तरफ नज़र फिरा लेता तो फिर देखने लगती थी । बार- 
बार ऐसा करने का परिणाम कुछ और ह्टी हुआ। कहावत है-- 
पबिद्या बनिता वेलड़ी' ऊँचा-नीचा स्थान नहीं देखती | प्रथम वो 
विद्या उसी को आ जाती है जो उसे -पढ़ता है, चादे कोई त्राह्मण 
हो या शूद्र हो। स्ली का स्वभाव भी ऐसा ही होता है । वह भरी 
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अच्छा-बुरा नहीं देखती । कोई पुरुष कैसा भी क्यों न हो, वह्द 
उसके साथ द्वो जाती है । उसे आगे पीछे का विचार नहीं द्वोता। 
किस काम का;क्या परिणाम झ्ाएगा, वह पहले इस बात का 
विचार नहीं करती | यह्द बात वेल के विषय मे भी है। वेल के 
पास कोई भी ओर केसा भी वृक्ष क्यों न हो, वह उसी का आशभ्रस 
ले लेती है । अच्छा या दुरा पेड़ नहीं देखती । 


बार-बार को देखादेखी से जो परिणाम आता है, वही 
आरा गया.। राजा सरीखे पुण्यवान्‌ पुरुष की -चरफ से रानी का 
दिल फिर गया ओर मदहावत से उसका दिल लग गया। जरा 
विचार करो कि कहां राजा और कहाँ महाबत | मगर चित्त में 
बिकार उत्पन्न होने पर और पाप,का उदय होने पर अच्छे-अच्छे' 
बिगड़ जाते हैं.। मनुष्य के मन में जब दुर्वासना उत्पन्न होती है 
तो विगड़ते जरा भी देर नहीं लगती। चित्त का ब्िकार मनुष्य को 
अधा कर देवी है । उचित क्या है, अनुचित क्‍या है, नीति क्‍या 
है, श्रनीति क्‍या हे, इत्यादि विचार ऐसे मनुष्य से दूर ही रहते 
हैं। कई राजा दासियों के भी दास बन जाते हैं ओर कई रानियाँ 
अपने दासों की दासियाँ बन जाती' हैं । वास्तव में यह काम 
विकार बड़ा द्वी अनर्थकारी है। सामान्य जनों की तो गिनती ही 
क्या, इसने बढ़ों-बढ़ों फो अपने चगुल में फँसाया है । कहा है-- 


शम्भुस्रयंभ्रृदरयों इरिणेक्षयानाम्‌, है 
येनाक्रियन्त सतत ग्ृहकरमदासाः | 
वाचामगोचर चरित्रविचित्रिताय, 
 वस्‍्मे नमो भगवते कुछुमायुधाय ॥. 
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अर्थात--जिसने ब्रह्मा, विष्णु ओर महादेव फो भी 
औरतों का गुलाम बना छोडा ओर जिसका अनोखा चरित्र 
बचन से कहा भी नहीं जा सकता, उस फूलों के हथियार बालि- 
कामदेव-को में द्वाथ जोड़ता हूँ । 


भाइयो ! ऐसी प्रचड शक्ति वाला है काम ! ब्रह्मा, विष्णु 
ओर महेश्वर को लोग देवता मानते हैं, मगर वे भी काम-विकार 
के शिकार हैं। 


« कास विकार से बचाकर शील का पालन कराने के लिए 
पुरुषों ले स्लियों के लिए पर्दे का आविष्कार किया है! जिस 
समय पर्दे का आविष्कार हुआ उस ससय शायद उसकी उपयो- 
गिता रही होगी और कुछ लाभ भी पहुंचा होगा । पर श्राज की 
स्थिति देखते हुए पढोी प्रथा एक मजाक सी मालूम होती है. । सभ्य 
शिष्ट और भले आदमियों से तो पर्दा किया जाता है, जो नीयत 
के साफ होते हैं-ओर लुच्चों-नरगों से कोई पर्दा नहीं किया जाता। 
पिता के समान खखझुर से पदों किया जायगा पर ऐरे-गेरे बिना 
रुकाबट के आएँगे-जाएँगे ! पता नहीं, लोगों की श्रक्ल केसी 
उल्टी हो रही-हे ! हु ' 

खेर । कट्दों रानी ओर कहां महावत ! सगर रानी गिर 
गई । वह चूक गई । उसे राजा की अपेक्षा महावत अधिक श्रिय 
लगा । सो ठीक ही है, केसर से भरे कटोरे को छोड़कर मक्खी 
विष्टा पर जाकर बेठती है।।. 7 7 


केसर कटोरा छोड़ कर 'हों सज्जन ! माखी विष्टा पर जाय । 
त्यों तू मुझको छोड़ने हो के रानी ? नीच पुरुष मन भाय ॥ 


धर्मोपदेश ]५  ' [ १८६४ 


कहो कहाँ केसरः ओर कहाँ विष्टा ! मंगेर मक्खी का ऐसा 
स्वभाव है कि वह केसर के पास नहीं जाती | उसे विश्टा द्वी प्यारी 
लगती है। इसी: प्रकार जो स्ली, अपने विवाद्धित पतिःको छोड़ 
'कर परपुरुष के पास जाती है; वह मानों केसर, को छोड़कर विष्टा 
पर जाने' वाली, गदगी'को, पसद करने वाली सकक्‍खी के समान 
है.। यही बात पुरुष के लिए भी है; | परखी का सेवन करने बाला 
पुरुष जूठन. चाटने वाले कुत्ते के समान गेद्ित है| 


5 ै ] 
" हों, तो वह रात्ती अपने धर्म से पतित हो गई परन्तु राजा 
को कुछ भी पता नहीं चला । - 


जिसे नगर में यह राजा-गंनी रहते थे; उसी नगर में एक 
बूढ़ा रहता था ।' उसकी, पत्नी सर चुकी थी'। उसके परिवार में 
कुल दो दी प्राणी और थे--उसेकां बेंढा और बेटे की बहू । दुर्भा- 
जय से उसके बेटे की वहू बंद्चलंन थी । बूढ़ा दरवाजे पर पोल में 
रहंता था । बूड़ों को नींद यों द्वी कम ' आती है,, तिस पर इसे 
खाँसी का रोग था और इस' कारण वह रात॑' भर खों-खों कियो 
करता थां। इस प्रकोर बूढ़ा उस' औरत के मांगे में बाधक होता 
'था। बह अकसर सोचा करती- यह बुद॒दी जल्दी सर जांय तो 
पधअच्छी दो मेरे रास्ते का काँठा दूर द्वो जाय ! मसगर- जो गाढ़ी 
लम्बी आयु लेकर आया है, वह जल्दी केसे मरता ? उस आओरत 
की मल की मुराद पूरी नहीं हुईं। उसकी बद्द भावना सर्फत्न न 
हुई । वच बह दूसरासार्ग तलाश करने लगी । 


५ ९ जे | ६5 
इंघर वृढ़े को पता ,चल्न गया कि मेरे बेटे की बह दुरा- 
चारिणी है.। पर वह जानता था कि यों सीधी वरद्द बेटे से कहूँगा 
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तो बात बनेगी नहीं। यह ओऔरत बड़ी चालाक है । इसने अपने 
पति को अच्छी तरह गाँठ रक्खा है। मेने इसके दुराचार की 
बात कह्दी तो यह मुमको ही कूठा कर देगी ओर आप सच्ची बनी 
रहेगी। ऐसी दुश्शीला स्लियाँ अपने पति को ऐसा मांसा दिया 
करती हैं ओर दिखलाती हैं कि में वड़ी पतिब्रता ओर भाग्यवान्‌ 
हूँ । यह सोच कर भी वृढ़ा चुप नहीं रह सकता था । , वह सोचने 
लगता--यह दुराचारिणी कभी न कभी मेरे घर का सत्यानाश , 
कर देगी | इसकी बदौलत मेरी सारी इज्नत घूल में मिल जायगी । 
पन्त से उसने निश्चय किया कि इसके दराचार की कोई निशानी 
अपने बेटे को बतलाऊँगा ओर तभी बह मेरी वात मानेगा । 


, । एक दिन की बात है।, उसका पति गाढ़ी नींद में सो रहा 
था । स्त्री चुपचाप निकल कर दूसरे के पास चत्नी गई श्रोर वहा 
सो गई । बूढ़ा भी पीछे से गया ओर सोती हुई के-पेरों से जेवर 
निकाल कर ले आया। ऐसा करते समय ,ओरत की नींद खुल 
गई | वह समझ गई कि यह बुड॒ढ़ा मेरे पति को जेवर दिखला- 
एंगा और इसके फल्नस्वरूप मेरी फजीहत होगी। यह सोचकर वह 
वहाँ से उठ आई-ओर फिर पति के पास आकर लेठ गई । थोड़ी 
देर बाद ,उसने पति को जगाकर कहा-मुमे यहाँ नींद ,नहीं 
आ रही है, अतएवं उछर चलो । पति उठ कर उसके बतलाये स्थान 
पर आकर सो गया । यह बह्दी स्थान था जद्दाँ वह परपुरुष के 
साथ सोई थी । 

इतना सब करने के वाद- जब पति को नींद आ गई तो 
वह अचानक चिल्ला पड़ी-देखो, देखो अपने बाप की करतूत 


को देंखो ! तुम्द्दारा चूढ़ा वाप मेरे परों के गहने उतार कर और 
' सिरह्दाने दवा कर सो गया है । 


घर्मापदेश ॥ 0 लें. 


उसके पति दे नींद खुली । उसने वाप॑ के पास जाकर 
आर उसे लातें लगाकर कद्गा-बुडढे कहीं के। तूने जेबर' ले 
लिया ओर खसब बरताब करता है ! 


इधर ओरत चिल्लाने लगी हे सम ! में अब जिन्दा नहीं 
रहूँगी ! हाय ! यह कैसा कल्नक लग गया ! देखो, क्या-क्या 
कपट भरे पड़े हैं दुनियां मे ! बढ रोने लगी और तूफान मचाने 
लगी! वह शरीर त्याग देने की धमकी देने लगी। 


._ पति भोंदू उसके नठखठ को पहचान नहीं खका। बह 
कट्टने लगा-तुम शरीर का त्याग क्‍यों करोगी ? इसमें तुम्हारा क्या 
दोष है ? देखो, चिन्ता मत करो । पहले ही इंडिया निकल रही 
हैं। चिन्ता करने से और ' दुवली हो जाओगी !' खून बरावर 
घनता नदी है, जो है उसे भी जल्ाये रही हो! सचमुच मेरा 


जाप बड़ा पापी हे ।' 


“- , आतःकाल हुआ। चेटा, बप:की फर्रियाद, लेकर सज- 
दरवार में पहुँचा । के ८ हे 


ष्ृ 


कह्दां-मेरा बाप ऐसा बदमाश है कि मेरी औरत के साथ 
बेड्छाड़ करता हे | तब पुलिस ने आकर बूहे को गिरफ्तार कर 
लिया ओर .द्विरासत में, ले लिया।- यथा समय फ़ैसला'हुआ | 
- चूढ़ा,दोपी साबित हुआ और उसे:बढ़े घर का. मेहमान बना 
दिया गया: मय आम 
'. . इधर उस ओरत ने तिरिया चरित्र करता शुरू किया। 
चह रो-रो कर कहने लगी-मैं मरू गो, बिता मरे नहीं रहूँगी 
” उसके पंति ने' ग्रेम और दीनता दिखलाते हुए कहा - मेरी पगड़ी 
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की ल्ाज रक़्खो । तुम न रहोगी तो संसार में मेरा कौन होगा ? 
में किसका होकर जीवित रह सकूगा। 


स्‍त्री बोली-मे पतित्रता स्त्री हूँ। पर पुरुष ने मेरे जिस 
शरीर को हाथ लगा दिया है उस शरीर को त्याग बिना में केसे 
रह सकती हैं । न 


मुहल्ले वाले भी आये उन्होंने भी समझाया, मयर उस 
पतित्रता शिरोमणि ओरत ने अन्न पानी ग्रहण भी नहीं किया ! 


. सबके सामने एक विकट समस्या खड़ी हो गई । आखिर 
उस समस्‍या का हंल निकला | गाँव के वाहर एक देवालय हे । 
वहां जाकर जो हाथ लगाता है, वह अगर भूठा द्वो तो मर जाता 
है ओर संचा हो तो जीवित रह जाता है! बस, इसी कसीटी पर 
इसके धम्ं को क्लस लेने का निश्चय किया गया । 


ओरंत वड़ी बनी हुई थी। इस परीक्षा से बह जरा भी 
नहीं डरी । उसने कहा--में जरूर जाकर हाथ लगाओँगी और 
दुनिया को जाहिर कर दू गी कि में सच्ची पतिब्रता हूँ । 


देंचालय जाने की तैयारी 'हुई | 'ढोल बाला बुंलवाया 
गया | पूजा की थात्नी सजांई' गंइ | पतिब्रता' ने नया घाधघंरा, 
नयी ओढनी और कांचली घारण की । सिर के बाल विंखेर लिये 
चहुत-सी स्त्रियों के साथ बह देवालय की ओर चलन पढ़ी॥। डिसे 
विश्वास था कि में अपने चुद्धि कौशल से देवालय के देव को भी 
ठग सक्तगीं। और सचमुच ऐसा ही. हुआ । है जज 


इधर बह घर से रवाना हुई, ओर उधर उसने अपने जार 


धर्मोॉपदेश )] ' [ १८६ 


को कहता दिया कि,किसी सी तरकीव से ब्राजार में आकर तुम 
मुमे छू जाना । 


उसके जार ने फटे कंपड़े पहने । मुह पर ओर हाथों पेरों 
पर कोयला पोतलिया। ऊपर स सिद्र त्गा लिया। नीस का 
छिलका हाथ में लें लिया। इस भरकार अदूसुत और भयानक 
भेष बनाकर वह 'हो हो”करता हुआ आया और ओरत पर जा 
पड़ा! ' 
 ऋोरत कहने लगी-हाय ! यह तो गजब हो गया | या तो 
मेरे पति का पक्का छुआ है या इस पुरुष का छुआ है ! आखिर 
ब्रह देवता के पास पहुंची और बोली:-- 


'.  पेलो ने बली -ग्रेलो हो, इन टाली जो बंदो दोवे 
वो दीजे देव मने दोष ॥ 


हे देवता ! एक तो-पति और दूखरे बाजार में मिल्ले उस 
पागल के सिवाय किसी का पह्ला-लगा हो तो तू न्‍्याय कर ! हे 
देवता ! में तेरे पैरों पड़ती-हूँ और-हाथ जोड़ती,हूँ। में पतित्नता 
अब तेरे ही सहारे हूँ। न 


वेचारा देव करता भी तो कया करता, उस धू््ते ओरत 
ने अपने पति और जार दोनों का द्वी आगार रख लिया था ! इस 
प्रकार उसने अपनी चतुराई से देवता की भी पराजित कर 'दिया ! 


' आनन्द ओरःउत्साह के साथ पूजा हुई। धन्य है--सती, 
धन्य है, इस प्रंकारस्के 'नारों के साथ बह अपने - घर लौट आई 
सारे नगर में उसके सतीत्व-की-बात फेल गई ॥ 
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उधर बूढ़े खसुर को भी यह सब समाचार विदित हुए | 
चह मल ही मन सोचने लगा- संसार कितना विपम है ! मनुष्य 
सममता है कि उसने बुद्धि का ठेका ले रक्ख़ा है ! उसके समान 
चुद्धि और कहीं नहीं है ! सगर वास्तव में वह कितने श्रम में है ! 
उसका ज्ञान कितना नगण्य ओर तुच्छ हे ! बह सत्य को भूठ 
आर भ्ूठ को सत्य समझता हुआ भी अपने ज्ञानी होने का दावा 
नहीं छोड़ सकता ! ओर तिरियाचरित्र को देखो ! उसके सामने 
देवता भी पानी भरते हैं| ख्री देववा को भी किस सफाई के 
साथ ठग लेती है । 


वूढ़ा जेलखाने में पड़ा सड़ रहा था । नींद उसे , पहले भी 
नहीं आती थी और अब तो कहना-ही क्या है ? बुढ़ापे में कल्क 
की कालिमा क्षगी, इज्जत गई, सच्चा होने पर भी भ्रूठा कहलाया ! 
यह्द सब बाते उसे क्षण भर चेन नहीं लेने देती थीं।। जेलखाने का 
पहरेदार खबरदार खबरद्ार' करता हुआ, जब भी आता, बूढ़े 
को जागता हुआ ही पाता था | एंक दिन पहरेद्वर ने राजा से ' 
यह केफियत कही । कद्ा--अन्नदाता | जब॑ं कभी भी हम जाते हैं, 
चूढ़े को जागते ही पाते हैं | राजा ने यह सुन कर कहद्दा--तो ठीक 
है, ढसे व्योढ़ी का पहरेदार बना दो |. '. | ४' 


यूढ़ा अब पहरेदार बन गया। वह चौकन्ना रहने ल्गा। 
मगर जब सब लोग सो जाते हैं तो बह एक चमत्कार देखता है । 
महावत हाथी लेकर खिड़की के पास आता है, हाथी की सूड 
ऊँची कराता है' ओर रानी उसके सहारे नीचे आ जाती है । यह 
त्तमाशां देख कर वह सोचने लगा--बड़े-बड़े घरों में भी यह ऊंत्य 
होने हैँ तो मेरे जेसे सामान्य मनुष्य के घर में इनका होना क़्या 
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धयश्वयजनक है ! मेरी बड़ी भूल हुई जो मैंने वखेड़ा खड़ा किया । 
जब रानीजी की भी यह हालत है तो आओरों का क्या पूछना है ? 


इस धटना को देखने से उसकी चिन्ता दुर हो गई । चिता 
दूर होते ही उसे नींद आ गई । राजा को मालूम हुआ तो उसने 
बुलवा कर पूछा--क्यों रे, तुमे तो नींद ही नहीं आवबा करती थी, 
फिर आज़ नींद कैसे आ गई ? बूढे को भी अपनी नींद पर आश्वरये 
हुआ । फिर उसने सोच कर कहा--सरकार, आपने बड़ी कृपा 
की जो मुके जेलखाने में रकखा ओर फिर उ्योढ़ी पर पहरेदार 
मुकरर कर दिया । इससे मेरी सारी चिन्ता दूर हो गईं। मेरे सब 
दुख दूर हो गये | अब में आनन्द में हूँ । 


राजा ने कहा - हुआ क्या १ किस -तरह तेरे सब दुःख 
दूर हो गये ९ : ० 


बूढ़ा वोल्ञा--मेरा अपराध क्षमा कर दें तो निवेदन करू । 
राजा--हां, कह, जरूर कह ।- । 


बूढा--मैं समझता था.कि सेरी पृत्रवधू दी चदचलन है. 
श्रीर उसकी चालाकी की चदीलत मुझे जेलखाना ओर उड्योढ़ी की 
पहरेदारी मिली है। इसी चिन्ता के कारण मेरी नींद दराम हो 
गई थी । मगर जब मैंने देखा कि राज्य घराने मे भी यही सब चत्न 
रहा है तो बह मानसिक संताप दूर हो गया । 


राजा सुनकर श्राश्चये में आ गया! उसने सारी बात 
स्पष्ट रूप से कहने का आभ्रह् किया। बूढ़े ने रात्रि में जो कुछ 
देखा था,. राजा से कद्ट दिया । राजा ने बूढ़े से,कद्दा--यह बाद 





किसी के सामसे में्त कहना। इसके वाद राजां ने रानी आर 
महाबत से कहा--तुम अपना काल्ला मुह करके यहाँ से चले 
जाओ | मैं नहीं चाहता कि तुम्हारी करतूृतों का भड्ाफोड़ हो 
शोर मुझे भी नीचा देखना पड़े | 


दोनों वहाँ से चल्ल पढ़े। रानी के शरीर ' पर जेबर थे । 

राजा चाहता तो जेब्रर उतरवा सकता था.। पर डसने सोचा-- 
रानी स्वय अपवित्र है तो इसके शरीर के जेबर भी अपवित्र-्ढू । 
इन्हें अपने पास रखना ठीक नहीं है।.. | हो 


चलते-चलते दोनों किसी देवरे ( देवालय ) में ठहरे | थके- 
मांदे होने के कारण दोनों को नींद आ गई । कुछ चोर चोरी करके 
उधरं से निर्केलें। जिस चोर के.पांस धनः की गठरी थी; बहन संयोग- 
वश उसी देवरे में जा घुसा। चाँदली रात सें रानी की निगाह 
उस चोर पर पड़ी | रानी सोचने ल्गी-यह युत्रक कितना सुन्दर 
है । महावत तो इसके पैर की धूल की भी होड़ नहीं कर सकता | 
फिर रानी ने उससे १छा-तुम कोन हो ? हि 


चोर ने साफ-साफ बतला दिया कि मैं चोर हूँ । राती ने 
कहा--इतने' सुन्दर होकर चोरी का धघा सत करो । मेरा कह्ठना 
मानो तो यह गठड़ी यहीं रहने ठो ओर तुम मेरे साथ चले चंलो । 
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कस 


रानी का रूप-रंग देख कर ओर उसकी प्यार भरी संघुर 


वाणी झुन कर चोर मोहित हो गण उसने गठड़ी बहीं छोड़ दी । 
रानी महावत को स्थाग कर चोर के साथ रवाना हो गई। वे 
दोनो रास्ते में जा रहे थे तब उन्हें चोर की तलाश करते हुए राज- 
कमचारी मिले। उन्दोंनि| राजकमंचारियों से कट्ठारयहा कहाँ -हं 
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चोर ! चोर तो उस देवरे में है । वहां पहुँचोगे तो माल ओर चोर 
दोनों सिल जाएँगे । ु 


वे लोग आये ओर महावत को पकड़ कर राजा के पास ले 
गये । राजा ने उसे चोर समझ कर शूली पर चढ़ाने का हुक्म दे 
दिया । मद्दावत जब शूली पर आया तो रोने लगा ओर पश्चा- 
त्ताप करने लगा | बह सोचने लगा-आह ! में कितना अधस 
अर नीच हैँ ! मेने जिसका खाया, उसी का नुकसान किया! 
मेरे जेसे पापियों की क्या गति होगी ९ 


ससार में सब प्रकार के मनुष्य होते हे ' कई लोग अपने 
श्राजीविकादाता स्वामी का द्रोह करने में भी सकोच नहीं करते ! 
कोई रुपये-पे से चुराकर भाग जाता है ओर कई मुनीम व्यापार में 
घोखा देते हैं । लाभ हुआ तो स्वयं इड़प जाते हैँ और घादा 
हुआ तो सेठ के नाम मांड देते हैं । 


महावत पापी और स्वामी-द्रोही था ! फिर भी पश्चात्ताप 
करने से उसके पापों की गुरुता कम हो गई | उसके अन्तःकरग , 
में शुभ भावता का विकास हुआ । इस भावना के साथ मरने के 
कारण उसे देवगति प्राप्त हुई । 


उधर रानी ओर चोर चत्ते जा रहे थे । रास्ते में एक नदी 
सित्ती । उससे गहरा पानी था । चोर ने कट्ठा--मैं पहले सारा 
सामान परले पार रख, आता हूँ ओर फिर आकर तुम्हें ले 
चलू गा। यह कट्ट कर चोर, ने रानी के जेवर श्र कुछ कपड़े 
उतरवा लिये ओ( उन सब की गठड़ी चॉघकर परले पार जा 
पहुँचा । उसने वह्दीं से चिल्ला कर कट्दा--घूत्तों कहीं की | अपने 
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किये का फल भोग । जो राजा की नहीं हुई और मह्दावत की भी 
नहीं हुई, वह मेरी केसे होगी ? पुरुषों को धोखा देना तेरा घन्धा - 
5० ले पे ध्यूर्ः घर की ही 

है, में अन्धा नहीं कि तेरे धन्धा का शिकार बनू । 


इतना कह कर बस्त्र और आमूषण लेकर चोर रवाना 
हो गया ! रानी की भुसीबत का पार नहीं रहा । वह अकेली नदी 
के किनारे खड़ी रोने-कलपने लगी | आज रानी अपनी करतूत के 
कारण निराधार है | कोई उसका सहायक नहीं हे । उस असद्दाय 
अवस्था में उसे धीरज बँधाने वाला भी कोई नहीं है । उसे ऐसा 
जान पड़ने लगा कि आज सारा संसार सानों शून्य है ! 


महावत का जीव, जो मर कर देव हुआ था, अवधिज्ञान 

के द्वारा रानी की वत्तेसान अवस्था को जान गया। उसने सोचा- 
' अन्तिम समय में भावना शुभ हो जाने के कारण में देव हुआ 

हूँ। वह रानी वेचारी दुखी है, उसे चलकर शिक्षा क्यों नदू?, 
देवता वगुले का रूप वत्ता कर वहाँ आया ओर रानी के पास 
नदी के किनारे एक पांव से खड़ा हो गया । इतने में एक मछकछों 
आई | वगुले ने अपनी चोंच से मछली को पकड़ लिया। वह 
मछली को कभी उछालता ओर कभी फिर चोंच में दबा लेता था । 
वेचारी मछली वड़प रही थी ! 


रानी खेदखिन्न अवस्था में इस कोतुक को देखने लगी। 

इतने में एक ओर मछली आई । वगुला ने उसे पकड़ने के लिए: 

चच फेलाई तो पहले वाला मछली निकल भागी और वह दूसरी 

भी चली 7४ | यह देख कर रानी ने कट्दा-ले, ओर लोभ में 
हली को भी गँवा बेठा ! तेरे जेसा मूले और कोन होगा ? 


दु 
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यह खुनकर बगुला बोला--यह बात कोई और कहता तो 
उसके मुंद्द से सोहती भी, पर तुम्हारे मुंद्द से नहीं सोहती | में 
दो से चुका हूँ, परन्तु तुम तो तीन से चुकी । तुम पहले पहल 
राजा से, फिर महाबत से और फिर चोर से चूकीं हो । 


राती बगुले की बात सुतकर विस्मित हो गई। लज्जा 
ओर आन्तरिकवेदता से उसका सिर कुक गया। उसने पूछा-- 
जुम्हें यह बात कैसे मालूम हुई । 


तब देवता ने अपना असली रूप बताया और सारा 
इत्तान्त बतलाया। मैं अपनी शुभ भावना के कारण देश हुआ हूँ 
आर तुफे समझने के लिए तेरे पास आया हूँ। तू ने अपने 
जीवन को भ्रष्ट कर लिया है और उत्तरोत्तर पतन की ओर चली 
जा रही हे । ठीक ही कहा है.-- 


विवेकभरष्टानां भवति विनिपातः शतपमुखः | 


अर्थात्‌-जो एक वार विवेक से श्रष्ट हो जाता है, उसका 
शतसुखी पतन होता ही चला जाता है। पर्वत के शिखर से नीचे 
छुद़कने वाला अन्ततः गिरता ही चलना जाता है। फिर कोई 
भाग्यवान्‌ ऐसा हो सकता है जो बीच में ही संभल जाय | 
चाद्दे तो अब सेभल सकती है, अन्यथा तेरे पतन की कोई सीमा 
नहीं रहेगी। सेंभलना है, सुधरना'है, तो सत्सर्गात कर ओर 
अपने जीवन को अधिक पतन से बचा ले।', 


जम्बुकुसार की तीसरी स्त्री पद्मसेना ने अपनी कथा का 
उपसंहार करते हुए कह्दा-- प्राशनाथ ! अगर आप समय पर 
सावचेत न हो यये वो आपकी भी यही स्थिति होगी। आप्रको 
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स्तुतिः-- 


शुम्भत्रभावलयभूरिचिमा विभोस्ते, 
लोकत्रयद्य तिमां च्‌ तिमाज्षिपन्ती । 
प्रोचद्दिवाकरनिरन्तर भूरिसंख्या, 
दीप्त्या जयत्यपि निशामपि सोमसोम्या ॥ 
फ्वृगवाव्‌ ऋषभदेचजी की स्तुति करते हुए आचाये मद्राज 
फरमाते हैं कि--हे स्वेज्ष, स्वदर्शी, अनन्त शक्तिमान, 


पुरुषोत्तम, ऋषभदेव भगबन्‌ ! आपकी कहां तक स्तुति की जाय ९ 
भगवन्‌ | आपके गुण कहां तक गाये जाएं ९ 


भगवान्‌ ऋपभदेव जब समवसरण में विराजमान होते थे, 
सब उनके पीछे एक भासण्डल होता था, जिसके कारण भगवान्‌ 
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चतुमु ख दिखाई देते थे, अर्थात्‌ जिस ओर से देखो उसी ओर से 
भगवान के दर्शन होते थे। पूबे, पश्चिम, उत्तर और दन्षिण-चारों 
दिशाओं से भगवान्‌ का मुखारबिन्द दिखाई देता था। उस 
भामण्डल की आमा बड़ी ही उम्र थी। तीन लोक में जितने भी 
आशभा वाले पदार्थ हैं, उन सब को चह ढक लेता था। सूर्य का 
प्रकाश उसके सामने लगण्य था। चांदनी रात-को भी उसने 
जीत लिया था। वह मामण्डल भगवान के अनन्त आन्तरिक 
तेज की परछाई सरीखा जान पड़ता था भगवान्‌ ने अपने पूर्व 
भव में तीथेड्डर गोत्र का जो उपाजेन किया है, उसी परमग्रकृष्ट 
पुण्य-प्रद्धति का बह परिणाम था। भगवान्‌ ऋषभदेव उस भास- 
डल से मडित थे। ऐसे ऋषभदेव भगवान्‌ को हमारा वार-वार 
नमस्कार हो । 


भाइयो ! पुण्य प्रकृति के पुदगलों में बड़ी जबरदस्त शक्ति 
होती है । उस शक्ति के प्रभाव से अनेक अतिशय प्रकट होते थे । 
उनमें से एक अतिशय यह है कि भगवान्‌ जहां विचरते थे बहां 
आसपास चार-चार कोस के सीघे काटे उलठे-द्वो जाते थे । कहा 
जा सकता है कि कांटे तो निर्जीक हे, उन्हें क्या पता चलता 
होगा कि भगवान्‌ पथधारे दें तो हम ऊबेंमुख से अधोमुख हो जाएँ 
फिर किस प्रकार वे उल्नठे हो जाते थे ? इसका उत्तर एक लीकिक 
उदाहरण से ही कीजिए । सत्जी डाल कर दाल से पापड़ बनाये 


' जाते हैं। जब पापड़ बनाये जा रहे हों. तब पास से अगर कोई 


रजस्वल्ा स्त्री निकत्त जाय तो कहो पापंड़ों का रग कैसा हो जाता 
है? पापड़ भी तो निर्जीब है । उन्हें कौन 'सममाता है कि रज- 
स्वला स्त्री पास मे आ गई है. इसलिए तुम अपता रग रूप बदल 
लो ! वह स्त्री न स्व्य कहती है और न दूसरी कोई स्त्री उन्हें 
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भी अन्त में रानी की नाई पश्चाचाप करना पढ़ेगा। जसे रानी 
ले इधर की रद्दी ल उधर की रही-दोनों तरफ से गई, डसी प्रकार 
आप भी दोनों तरफ से द्वाथ घो वठेगे । न इस लोक के छुख मिल 
सकेगे, न परलोक के । अतएवं पहले सम्यक प्रकार से विचार 
कर लीजिए । जैसे रानी विषय खुखों के लिए पागल द्ोकर विवेक 
को बिसार चुकी थी, वैसा आप न कीजिए। आप सयम-संयक् 
की रट लगाये हुए हैं, अगर सयम न पत्ना तो फिर पछताना 
पड़ेगा । इसलिए-.- 


संयम की बात न भाखो रसिया | 


संयम की वात सत कट्दो रसिया! मैं जो कहती हूँ सो. 
सुनो ओर सातो । 


आपने पाणिग्रहण के समय, प्चों के सामने क्या प्रतिज्ञा 
की थी ? आपने जीवन पर्येन्त हमारे साथ कपट न करने की प्रतिज्ञा 
थी । सगर पाणीमहण के पग्चात्‌ तत्काल ही आप हमारे साथ 
कपट कर रहे हैँ । निर्दोष पत्नी का परित्याग कर देता उसके साथ 
बड़े से बड़ा कपठ करना है । इससे बढ़ कर ओर कोई कपटठ नहीं - 
हो सकता। आप यह तो जानते हैं कि आपके अतिरिक्त हमारे 
लिए दूसरा कोई पति नहीं हो सकता। फिर भी आप त्यागना 
चाहते हैं ? आप शिष्ट हैं, सभ्य हैं और सुसंस्कारी हैं । फिर भी 
प्रतिज्ञा करके इस तरह पलट जाना चाहते हैं ! यह तो धर्म का 
पालन करने के लिए धर्म का परित्याग करना है। 


देखिये, जो पुरुष अपनी स्त्री से पूछे बिला इधर-उधर 
जाता है, तह अपनी स्त्री का चोर है। आपने अग्नि, बायु देवता 
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की साक्षी से हमे जो चचन दिया है, उसका आपको पालन करना 
चाहिए । आप कृपा करके हमारी लञाज रखिए। भर योवल में 
श्राप हमारा परित्याग कर दे, यह उचित नहीं है। हमारा लम्बा 
जीवन किसके सहारे व्यतीत होगा ? ओर कुछ नहीं तो हमारे 
ऊपर दया दी कीजिए | 


प्राणाघार | आपने साधुजी का उपदेश सुन कर साधु 
बनने की द्वी वात पकड़ ली है । परन्तु कया साधु बने बिना 
आत्म-कल्याण हो ही नहीं सकता ? ऐसा होता तो भगवान्‌ ने 
गृहदस्थ धर्म का उपदेश क्‍यों दिया है ? श्रावक ओर आविका को 
तीथे में क्यों गिना है ? लम्बा विचार कीजिए, गहरा सोचिए 
ओर तब अपने कत्तेठ्य का निर्णय कीजिए । रानी को तरह बिना 
सोचे-सममे कास कर डालना अच्छा नहीं है। अश्रमी तीर आपके 
हाथ में है | छोड़ना या न छोड़ना आपके बश की बात है । एक 
बार तीर छोड़ देने के वाद किर बद्द बीच मे से नहीं लौठाया जा 
सकेगा । अतएब हमारी प्रार्थना पर गौर कीजिए। अगर 
आप मेरी वात को मान लेगे तो सब तरह से आनन्द ही 
आनन्द होगा । 


ता० १८४-६-४७८ 





ग्८० ] [ दिवाकर-दिव्य ज्योति 





ऐसी सूचना देती है। अगर कोई सूचना देना भी चाहे तो जड़ 
पापड़ समझ ही केसे सकते हैं ? 


इस उदाहरण के आधार पर जो निष्कर्प निकलता है, वह 
यही कि पुदुगलों में ऐसी-ऐसी शक्तियां विद्यमान हें जिनकी सर्बे- 
साधारण लोग कल्पना ही नहीं कर सकते। रजस्वला स्त्री के 
अपाबन पुद्गलों में पापड़ों का रण बदल देने की शक्ति हे ओर 
बह शक्ति असुभव-सिद्ध हैं, तो फिर पुण्य प्रकृति के सबबत्क्रिप् 
पुदुगलों में अयर ऐसी शक्ति हो कि जिसके कारण कांटे अधोमुख 
हो जाएं तो इसमें कौन-सा आम्य है ? 


यह एक प्रकार की कशिश है। जब कभी भेस वर्गेरह 
कोई पशु भ्रम से खुई खा जाता हे तो चुम्चक पापाण को वाहर 
फेरने से वह सुई मल द्वार से वाहर निकल आती है| सूई दूर हे 
ओर पाषाण भी दूर है, लेकिन पाषाण दिखलाया कि खुई हिलने 
लगती है । उस सुई से किसने कहा कि पापाण देखते ही तू 
हिलने लगना । फिर भी वह-दिलती हे, यह तो प्रत्यक्ष देखा जा 
सकता है। पाषाण सुई से कव कहता है कि तू मेरे पास आत्रा 
ओर चिपक जा लेकिन वह कशिश केपी हे कि सुई दोड़ कर 
चिपक जाती है । 


किसी-किसी जगह छऐेसी मूर्ति होती हे कि उसके चारों 
ओर चुम्बक पापाण लगा दिया जाता है जिससे वह मूर्ति 
अघर ठहर जाती है | लोग देख कर आश्चय करते है ओर कद्ठते 
हूँ -अद्दा ! केसा चमत्कार है। मुर्ति अचर ठहरी हुई हे । 


एक अग्नमेज की नौका पानी में चली । बीच में कोई लोह 
चुम्ब्रक की चद्दान आने से बह रुकी होगी, मगर बद्द समम्का कि 
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नोका को भूत लग गया है। अरे भूत क्या लग गया, पुदुगलों में 
कशिश है । पुद्गल तो ऐसे-ऐसे होते हैं कि उनकी कशिश से हाथ 
टूट जाते हैं और पैर दृट जाते हैं। ऐसे-ऐसे पेड़ भी सुने जाते हैं: 
जो दूर के महुप्य को अपनी तरफ खींच लेते हैं और फिर उनके 
रक्त और सांस को चूस लेते हैं। हड्डियों का पंजर कर डालते ह्दे। 
अनजान आदमी ऐसी बाते खुनता है तो बढ़े आश्चर्य में पढ़ 
नाता है और विश्वास भी नहीं करना चाहता । 


पुदुगलों की ऐसी-ऐसी अनोखी शक्तियाँ जब मोजूद हैं: तो 
भगवान्‌ की पुण्य प्रकृति के अदगलों के प्रभाव से सीधे कांटे 
उलटे क्‍यों नहीं हो सकते ९ कशिश दुनिया में बड़ी भारी चीज़ है। 


जिसने उच्च कोटि का उनय क्रमाया होता है, उसी को 
उच्च कोटि के उमाणु आप्त होते हैं । पत्यक्त में देखिए कि किसी- 
किसी का प्रभाव ऐसा होता है कि लोग उसकी पीठ पीछे भत्रे 
उसके बिरोध में बातें कर रहे हों, मगर उसके आते ही सब के 
सब चुप्पी साध लेते हैं। बह आते ही सब को एकदम प्रभावित 
कर देता है। विचार कीजिए कि पहले लोग उसके ख़िल्लाफ बोल 
रहे थे और उसके आते दी क्‍या हो गया ? उससे किसी को कुछ 
“हा या ललकारा या थप्पड़ सारी ? सच बात यह है कि उसके. 
उर्य-पुदूगरलों की कशिश ही ऐसी है कि उसके सामने कोई कुछ 

- नहीं कर सकता। - रे 


आपको मालूम होगा कि पहले देवलोक के इन्द्र शक्रेन्द्रजी 

ओर दूसरे देवलोक के इन्द्र ईशानेन्द्रजी के पहले और दूसरे देव- 
बराबरी में हैं । /न दोनों के बीच भे एक विमान ऐसा आ 

गया है कि दोनों इन्द्र डसे अपने: अधिकार में लेता चाइते हैं | 
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शक्रन्द्र कहते हँ- इसे में लगा और ईशानेन्द्र कहते हैं- इसे में 
लूगा। इस पर दोनों में आपस में लड़ाई हो जाती है । दोनों दिव्य 
शक्ति के धारक, वेक्रियलब्धि के स्वोमी और जबदरत हैं। ऐसी 
हालत में किसकी जीत ओर किसकी हार हो ? वास्तव में न कोई 
जीतता है, न कोई हारता है । लड़ते-लड़ते दोनों के दिल में विचार 
आता है कि तीसरे देवल्ोक के इन्द्र-सनत्कुमारजी हमारा बीच-- 
वचाव कर दें तो अच्छा हो । ऐसा विचार करते ही सनत्कुमारे 


न्द्रजी को मालूम हो जांता है और वे आकर दोनों के वीच मे खड़े 
हमे जाते > 


अब यहां कोई कह सकता है कि दोनों, इन्द्र तो अपने- 
अपने सन मे विचार करते हेँ और सनत्कुमारजी को कैसे पता 
लग जाता है ९ पर भाइंयो ! यह भी एक प्रकार की कशिश 
आपको हिचकी आती है तो आप याद करने वालों का नाम लेते 
ह ओर हिचकी बंद हो जाती है। यह सब पुदुगलों की कशिश 
हं। सनत्कुसारजी इसी कशिश के प्रभाव से सालूम करके आा 
जाते हैं आर कहते हैँ--'सा सकका,' सा इसाणा ।? बस, इतना 
कहते द्वी लड़ाई बंद हो जाती है । 


इस विपय में श्री गौतम स्वासी, भगवान्‌ महादीर से पूछते 
हैं कि तीसरे देवल्ोक के इन्द्र ने ऐसा क्या पुएय उपाजेन किया हे 
जिछके फल्नस्तररूप वे वत्तीस लाख विमानों के स्वामी हुए ओर 
उनके इतना-सा कद्द ते ही दोनों इन्द्र लड़ना वद-कर देते है ? भग- 
वान्‌ इस अश्न का उत्तर देते हुए फर्माते हँ-हे गोतम ! सनत्कुमार 
महाराज, इस मनुप्यलोक मे चक्रवर्ती के भोजनालय के दारोया 
थे। चक्रवर्ची के भोजनालय में, उसकी देखरेख में ही सब चीजें 
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चनदी थीं | एक वार चक्रवर्ती भोजन करने बठे । भोजन बढ़ा ही 
सुन्दर और स्वादिप् बना था । भोजन जीमकर चक्रवर्ती को बहुत 
सनन्‍्तोप हुआ । उसने दारोगा से कहा-आज का भोजन बनाने 
में तुमने पाकशास्त्र सबधी जिस कुशलबा का परिचय दियां है 

उससे में अत्यन्त संतुष्ट और प्रसन्न हूं। तुम जो चाहो सो सांग लो। 


दारोगा ने उत्तर दिया--दीनानाथ ! में अपने लिए जमीन 

या जागीर नहीं चाहता, दहीरा-पत्ना आदि जवाहराव नहीं 
ध्वाहतां और कोई ऐश-आराम की. वस्तु भी नहीं चाहता। में 
सिर्फ एक चीज चाहता हूँ ओर वह यह कि भोजनात्य में 
आपदः जीमे चुकने के वाद जो भोजन बचे उस्ते में अपनी इच्छा 

के अनुसार जिसे चाहूँ उसे जिमा सकू',, यह अधिकार मुझे 


होना चाहिए। 


भाइयो ! पुण्य का उपाजेन किस प्रक्नर किया जाता है, 
यह जानने के लिए यह वृत्तान्‍न्त आपको छुनाया जा रहां है। 
वक्रवर्ती राजा के पास'किस चीज़ की कसी थी? दारोगा जो 
कुछ भी चाहता से उसे मिल सकता था। बह बड़े से बढ़ा राज्य 
भी प्राप्त कर सकता था। चोदह् रत्तों ओर नी निधियों का स्वामी 
घक्रवर्ती सम्राद्‌ जिसे मनचाह्य मांग लेने की छुट्टी दे दे; उसके 
लिए >त्रार क्‍या चाहिए था ९ मगर नहीं, दारोगा की मनोवृत्ति 
शणेसी नहीं थी) अतएब उसने अपने स्वार्थ के लिए, अपनी 
भोगलणिप्सा को शान्त करने के लिए, अपने ओर अपने बाल 
बेच्चों के लीकिक सुख के लिए कुछ भी नहीं मांगा । यह कितना 
बढ़ा ₹-प्थेत्यांग है ? ऐसे सवा त्यांगी पुरुष ही पुरंय का उपा- 
जैन कर सक्रते “हैं । जो लोग पंसे-पेसे के लिएं धर्म ओर नीति 
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को तिलांजलि देने के लिए तैयार रहते हैं, जो अपने लाभ -के 
सामने दूसरों की बड़ी से बड़ी हानि को नगरझय समझते हैं. ओर 
अपने सुख को ही सब कुछ सममतते हैं, ऐसे लोग क्या खाक पुण्य 
का उपाजेन कर खकते हैं ? 


- अक्रवर्त्ती अभी तक दारोगा की पाक विद्या पर दी सन्तुष्ट 
था, अब उसे मालूम हुआ कि यद्द व्यक्ति कितना डद्ार ओर 
उन्नत विचारों का स्वामी हैं! चक्रवरत्ती उसकी निरप़्हता देख 
ओर भी अधिक प्रसन्न हुआ । उसने अत्यन्त प्रसन्नता के साथ 
उसे इच्छानुसार जिमाने की आज्ञा दे दी। 


आखिर चक्रवर्सी महाराजर का रसोड़ा ठहरा ! जब 
साधारण आदमियों के रसोड़े सें भरी भोजन सामग्री बच जाती 
है तो चक्रवर्ती के रखोड़े में वचना तो स्वाभाविक ही था | उसमें 
प्रतिदिन कितनी द्वी चीजें वढ़ जाती थी। दा गा अपनी इच्छा 
के अनुसार उनका उपयोग कर सकता था। अतः उसने उस 
नगर में खबर करवा दी कि जो भाई एकरान्तर उपवास आदि 
करें ओर जिसे जिस किसी भी वस्तु की आवश्यकता द्ठो, वे 
लिःसंकोच भाव से वहां से ले सकते हैं। अगर कोई यहां आकर 
न लेना चाहें -तो उनके घर भेजी जा सकती है । उसने साधुओं 
आर सतियों से कद्टा-आपको जेंसे भी आह्वार की आवश्यकता 
हो यहाँ निर्दोष मिल सकता है । द्वितकारी और पथ्यकारी बस्तुएँ 
यहां मिलेगी । हु ह 
इस प्रकार उस दारोगा ने चार्रो तीयों को खाता पहुँचाई । 
सुपान्रदान दिया | इससे उसका संसार परीत हो गया और उसे 
समकिनरत्त की प्राप्ति हुई । वहाँ से यथासमय शरीर त्यात कर 


हि 


गे 
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तीसरे देवलोक का इन्द्र हुआ है। इसके पत्थाव काल करके महा- 
विदेह क्षेत्र में, धन-धान्य आदि से सम्पन्न घर में जन्म लेगा ओर 
भगवान्‌ की वाणी खुन कर, दीक्षा धारण करके मोक्ष आप्त करेगा। 


भाइयों ! यह आगमस में लिखा वृचान्त हे। आज अगर 
ज्यापको किसी राजा के भोजनालय की सचा सोप दी जाय तो 
आप क्या करेंगे ? यद्दी न खुद खा-पीकर मौज उडाओगे, मरती 
करोगे ओर कोई नंगा-भूखा दीनद्वीन कदाचित्‌ आ जायगा तो 
उसे फटकार बतत्ाओगे * आज प्राय: धनवानों को गरीब ऐसे 
खटकते है जैसे आंख में गई हुई करिरकिरी खदकती है | धनवान 
जिस भावना के साथ धनवान से मिलता है, उस भाव से गरीब 
से नहीं मिलता | आज दुनिया का वातावरण धीरे-धीरे ऐसा बन 
गया है, मानों दुनिया में अमीरों की अलय आर गरीबों की अलग 
जाति है | प्राचीन काल में ऐसी बाव नहीं थी । उस समय ऐसी 
व्यापक आशिक विषसता नहीं थी | अगर कहीं विपम्तता थी भी 
तो अमीर लोग गरीबों को तिरस्कार ओर हिकारत की लिगाह से 
नहीं देखते थे | उनके प्रति सद्दानुभूतिपूर्ण व्यवद्वार करते थे और 
समय पर उन्‍हें अपना भाई समझकर सहायता देते थे | पर आज 
कहां हे यह उदारता ? कहो है यह सोजन्य ? कहाँ है. यह सहदानु- 
भूति ? नतीजा यह आ गया हे कि आ्राज अमीरों का वर्ग अलग 
है और गरीबों का वर्ग अलग बन गया है । दोनों चर्गा मे घोर 
सघपे छिंड़ा हुआ है । सारतवर्प मे वह सधपे अभी उम्र रूप में 
दिखाई नहीं पढ़ रह्य है, पर विदेशों मे उसने अपना विकट रूप 
प्रकट कर दिया है। समय दूर नहीं है कि बह सधपे इस देश मे 
भी उतने ही उम्ररूप में फैलेगा । आज विदेशों में जो स्थिति है, 
उसे देखते हुए यही संभावना की जा सकती है. कि गरीबों का 


_२०६]| _ _ _ ____ _[ दिवाकरदिव्यज्योति_ ज्योति 


विपुलसख्यक वर्ग उस संघर्ष में विजयी होता आ रहा है। ओर 
इस देश में भी उसकी ही विजय की अस्फुट ध्वनि कालों में पड़ने 
लगी है। राजा-महाराजा चले गये, जमींदार ओर जागीरदार 
हि से है 
जाने को तेयार हैं ओर धनवानों के पक्ष-में भी अच्छे आसार 
हे यार दीघेद 
नजर नहीं आ रहे हैं। अतः घनवान भाइयों को ष्टि से 
आज विचार करना चाहिए ओर गरीबों के असन्तोष को मिठाने 
का प्रयत्न करना चाहिए । 


अ्सनन्‍्तोष को दर करने का तरीका क़्या है? यह बात 
हमारे शास्त्र हजारों बपे पहले ही बतला चुके हैं । श्रीसत अपेनता 
हृदय उदार वनावें त्थागशील बनें, निधर्नों के प्रति आन्तरिक 
स्नेह रक्खें, समय पर उनकी सहायता करें, कोई भी ऐसा उ्यब- 
द्वार न करें, जिससे उन्हें अपनी हीनता मालूम पड़े, सब प्रकार 
से उन्हें साता पहुँचाने का अ्रयत्त करें ओर घन की द्वी तरदद 
विद्या, बुद्धि ओर श्रम का महत्त्वं सममें तो बिगड़ती हुई परि- 
स्थिति में कुछ सुधार हो सकता हे'। ; 


देखो सनत्कुमार इन्द्र का पुण्य इतना प्रबल्न है कि उसके 
आते ही दोनों इन्द्रों की आँखें नीची हो जाती हैं ओर वे लड़ना 
बंद कर देते हैं। ओर-ओर कास सरल हैं, लेकिन, पुण्य ' का 
उपाजन करना कठिन है| पुण्य के फल भोगने की इच्छा संब को 
होती है, मगर, उपाजैन करने की इच्छा विरलें ही करते दें ।'* गेहूँ 
की रोटी खाना तो सब -चाहते .हैं लेकिन उन्हें उत्पन्न .करनां 
लाना, पीसना-पीसाना और रोटी बनाना सबको कठिन सालूम , 
होता है ! लेकिन जेसे मिद्दनत किये बिना रोटी नहीं मिलती उसी 
प्रकार पुण्य का उपाजेन किये बिना पुएय का _फलत्न, नहीं मिल 
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सकता | भोजन तो पेसे से खरीदा भी जा सकता है, सगर पुण्य 
पैसों से नहीं खरीदा जा सकता, उसके लिए तो पेसों की ममता 
उतारनी पड़ती है, त्याग करना पड़ता है ओर भावना को शुभ 
बनाना पड़ता है | करणी किये बिना काम नहीं चलन सकता ॥ 
कहा है-- 


करनी पिना तो आंगे नहीं सरसी, 
करनी विज्ञा तो -घणां फोड़ा परसी॥ 
आगे नहीं बेटा मांय ने ब्रोपो, 
करो दान शीतल ने तप भावों || 


गांठ में एक भी रुपया लिये बिना, खाली हाथ हिलाते 
हुए, जेसे-तैसे चुपके चुपके रेलगाड़ी भे बैठ गये और चोरी से 
बम्वई भी पहुँच गये और उत्तर भी गये । लेकिन जब भूख लगेगी. 
तो क़्या करोगे ? क्‍या इलवाई पैसे लिये बिना भोजन करा देगा ? 
इसी प्रकार पुण्य रूपी पूछी को साथ लिये विना यहाँ से जाओगे 
ता परभव में क्या हालत होगी ? भाई, आगे -तेरे माँ बाप थोड़े 
द्वी बेठे हें जो तेरी व्यवस्था कर देंगे ! किसके भरोसे खाली द्वाथ 
जाने की इच्छा कर रहा है।? यहां कोन तेरा आगत-स्वरागत 
करेगा ? वहां पूछझी के बिना कास नहीं चलेगा । - फिर फोड़े पड़ेंगे 
बहुत कठिनाई उठानी पड़ेगी। इसलिए परल्नोक में अगर सुखी , 
बनना है तो पूज्नी साथ ले ले। वह पूछ्धी क्‍या है ? दान, शील, 
तप ओर भावना की प्‌ जी है जिसके अभाव में तेरी पृ होने 
वाली नहीं है । ३ ; पे 
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हां लियो थे खाली थेलो, सुकृठ को नहीं पास अधेलो ! 
यहां से आगे जाय जीव व्‌ कांड करे खो रे॥ देर ॥ 


घोड़े को दाना देने के थेले के समान वड़ा-सा थैला हाथ 
में ले लिया, परन्तु उससे खुकृत रूपी दाम नहीं हे खाल्नी 
थेत्ना है ! कभी दान नहीं दिया, शील नहीं पाला, तपस्या भी 
हीं की ओर न सगवाव्‌ का भजन किया। न जीवों की दया 
पाल्ती ओर न गरीबों की कभी कोई तकल्लीफ मिटाई। न सामा- 
यिक की ओर ल संतों का, समागस क्रिया। तब पुर्य केसे 
उपाजन करेगा ) क्यातू यह मानता है कि आगे जाना नहीं 
पड़ेगा ? यहीं वेंठा रहेगा ? भोले भाई, अनादिकाल से चले आ 
रहे इस ससार में एक से एक चढ़ कर शक्तिशाली लोग हो चुके 
हैं । ऐसे वीर बहादुर भी हो चुके हैं, जिनकी उंगली के इशारे पर 
चढ़े बढ़े सम्राद भी नाचा करते थे, जो अपनी शक्ति के सामने 
किसी को कुछ भी नहीं सममते थे ! पर आज उनमे से कोन दिखाई 
देता है ? पदखरड के स्वामी चक्रवर्ती ओर वलदेव तथा बासुदेव 
सच आयु समाप्त होने पर अपनी-अपती राह लेते ६ ! उन सबके 
सामने तू किस खेत का वथुआ है ? जब वही नहीं रहे तो तू कया 
रह सकेगा ? अरे कान नहीं जानता कि यह जिंदगी 'सदा कायम 
रहने वाली है? फिर सी कितने लोग अंबवने आगामी भव को 
सुधारने की चिन्ता करते हैं ? पूर्वेभव में उपाजेन किये हुए पुण्य 
के उदय से आज अनुकूल संयोग मित्रे हैं, परन्तु यह लापरबाद 
जीब उन्हें भोस-विलास में मत्ठ होकर ही गेंवा रहा है। अज्ञानी 
जी की यह मसूढ़ दशा देख कर ज्ञानी -पुरुषों का दयामय हृदय ' 
चड़प-तड़प कर रह जावा है | 
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अगर तुम्हें अपनी शक्ति का अभिमान है और सोचते हो 

कि मृत्यु सन्चिकट आने पर डाक्टर को बुला लेंगे तो तुम भूल में 
हो | चार आदमी मिल कर 'राम नाम सत्य' कह कर नहीं ले 
जाबें तो फिर मुझे याद करना! कोई कितना द्वी रखने की 
कोशिश क्‍यों न करे, आखिर जाना ही होगा। जब जाना ही 
होमा तो सुकृत क्यों नहीं करते १ पुएय का टिकठ क्यों नहीं 
लेते ? अगर तुम्हारी इच्छा न हो तो हमारे कहने से द्वी ले लो । 
हम जो कुछ कह रहे हैं, तुम्हारे हित के लिए ही कह रहे हैं। इसे 
में अगर हमारा स्वार्थ जान पड़ता हो तो भत्ते ह्वी मत मानो। 
अगर तुम अपना हित समझते होओ मानो ओर जल्दी ही मान 
तलो। अगर सुकृत का एक भी अधेला नहीं लोगे तो आगे फा 
सफर सुखपूबक कैसे तय करोगे ? उस समय बड़ी भारी मुसीबत 
में पड जाभोगे । 


ब्रित पू'जी परदेश सिधावे, भूखां मरे और पच्छतावे | 
ऐसे धंम बिन केसे तेरी, काम चले लोरे ॥ १॥ 
पास में जो कुछ भी साधन नहीं लेता है ओर या ही पर- 
देश के लिए चल पड़ता है, वह भूखा मरता छे और पछताता है । 
उस समय पछताने से भी तो कोई लाभ नहीं होता । इसी प्रकार 
यहां से मरने के बाद धर्से के बिला तेरा काम कैसे चलेगा ? 
उत्तराध्ययनसूत्र में भगवान्‌ ने भी फर्माया है:--- 
एवं धम्मे श्रकराऊणं, जो गच्छद परं भ्ं । 
गरछ तो सो दुद्दी होई, वादिरोगेहिं पीडिओ ॥ 
“श्री उत्तराष्यबनमृत्र, छ० १६ गा० १६ 
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जो लोग धर्म का सेवन किये बित्ता ही परभव में जाएँगे, 
उन्‍हें सिवाय दुःख के सुख नहीं मिलेगा॥ वह्‌ नाना प्रकार की 
व्याधियों से और रोगों से पीड़ित दोगा। उसे कोई फायदा नहीं 
हीने का .' है 


'फस्ट क्लास का डिब्बा चावे, बिना टिकट बाबू न बिंठावे । 
यू बातां से स्वगरं-मोक्ष तुझे नहीं मिले लो रे ॥ 


-.... हरे भाई. तू प्रथम श्रेणी के डिब्बे में बेठना चांहुता हे; 
लिकिन उसका टिकट लेने; के लिए'पूजी नद्दी लगाना, चाहता, तो 
बाबू तुमे केसे बेठने देगा. इसी,भुकार तू स्वर्ग मोक्त की लाज्सा 
करता हे, परन्तु उनकी श्राप्ति के लिए पुरय-घर्म करना नहीं चाहता, 
तो क््या सिफ बाते बनाने से हीं तू वहां पहुँच जायगा ! उसने 
यह किया, इसने वह किया, अमुक ऐसा है, फलां यामी ब्रेसा 
है, आदि-आदि गप्यवें मारा करता है; कभी दस ,मिनठ भरी-संग- 
वान्‌ के भजन मे नहीं व्यतीत करता ! इसी प्रकार उधर बाइयां ' 
'मिल्ली चार ओर फिर बातों का लगा तार और ' वह भीं' बेकार ! 
घाइयो | दूसरी की निन्‍्दा और कुबढ़ाई करने से तुम्हारे” दाथ' 
क्ष्या आ जायगा ? इससे (तुम्हें क्या मिलने वाला है ? जिस मु ह 
से बृथा बातें करके पाप की पोटली बांध रही हो, उसी" मुह -से 
तो भगवान्‌ का भजन किया जा 'सकता है! जितना समय  गयों 
में व्यतीत करती हो, उतने ह्वी 'समय में तो घर्मे-पुएय का ,उपाजन . 
किया जा सकता है 4 यद्द बात समझ कर ही. क्‍यों अष्वित-मार्गें 
पर चलने की सूझती है । आगे चल कर पछताने ओर हाय-द्वाय ' 
करने के लिए क्‍्यों'तेयारी करने की सूकती हे ! कया मनुष्य 
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शरीर साधारण वस्तु है ? अरे, इसके ल्लिए तो देवता भी तरसते' 
हैं। बड़े दीघ्र पुरय से इसकी आप्ति होती है और फिर इसे ठुम' 
नीचे गिरने का कारण बला रहे हो ? 


फर्मयोग मानव-वन पावे, रात दिवस, क्यों कर्म कमाबे | 
-आदाग्मन के चक्कर से, तूः नहीं बचे लो रे ॥ 


भाइयो ! शुभ कर्मों के योग से ” यह भ्ुष्य.शरीर मित्र 
गया है और इस के साथ साथ दूसरी सव अनजुकूलताएँ भी. मिल 
गईं हैं। फिर भी तू रात, ओर दिल पापों का उपाजजन किया 


फजिस दान-पुण्य ने- तुमे बार बनाया है, आज उसी-से बच 
कर रहना: चाइता-है ? सोचता, हैं. अरे किसी को. कुछ, देना न 
पढ़े ? ऐसी भावना क्यों रखता है? तेरे पास जो कुछ हे, क्‍या 
उस थब को तू साथ लेता चत्रा जायगा, ? या इसी जीवन' में 
भोग लेगा ? अरे, जाना तो,ठुझके खाली- हाथ है, फिर क्यों संग्रह, 
कर-करके घरता है ? उसमें से थोड़ा,बहुत भी परलोक खझुधारने 
के लिए नहीं,लगा सकता.? इीन-उुस्य का अवसर मिलने पर 
ऋपणाता क्‍यों करता है ? जिस-पुरुय, के प्रताप से-तुफे धन् सम्पदा 

मिली है, उस पुरुय के लिए बह सम्पदा, लुटा कर देख तो सद्दी 
कि उसके बदले तुझे क्या मित्रता हूँ? “शुली और हज़ार 
झुदी सम्पढ़ा आहत हो, तो धुरय करते के सिवाय और कोई 
उपाय नहीं है |; पुरय का उदय न होगा. तो जमीन मे गाड़ा हुआ 
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घन भी कोयला बन जायगा। नज़ाने किस रास्ते से तेरी 
सम्पत्ति, जिसे तू प्राणों के समान प्रिय समझता है, चल्नती बनेगी 
ओर तू हाय-हाय करता छाती पीठता रह जायगा ! 


एक राजा था। वह बड़ी भारी 'रियासत का स्वामी था, 
लेकिन उसके कोई लड़का नहीं था ।-किसी-नेल्डसे-सेलाह दी- - 
कोई योग्य लड़का देखकर गोद ले लो । पर उसे यह विचार पसंद 
नहीं आया। उसने कहा--यहद राज्य प्रजा का है और मैं प्रजा 
का सेवक हूँ । में किसी को गोद नहीं लेना चाहता । 


आखिर उसने भ्रजा में से पांच सदस्य चुने । उनसे कह 
दिया-मेरी मृत्यु के वाद तुस लोग रियासत का इतजाम करना । 
तुम पांचों में जो पहले लबर पर है उसे गई। पर विठलाना | तीन 
बष बाद उसे शहर से दूर, सुनसान जंगल में छोड़ देना और 
घह वापिस शहर में न आने पावे ! उसके वाद दूसरे लबर के 
सदस्य को राजगद्दी पर बिठलाना ओर उसकी ' स्थानपूर्त्ति करने 
के लिए नया सदस्य भ्रजा में से चुन लेना। इस प्रकार सारे: 
कानून-कायदे बना कर एक दिल राजा मर गया । पहले नंबर का 
सदस्य राजा बना दिया गया। किसी ने कहा -तीन वर्ष बाद 
तेरी कम्बस्ती आयगी। उसने कह्ा--आगे जो होगा. सो होगा, 
हझभी तो मोज कर लेने दो! ओर सममुच ही बह आगे की चिन्ता 
न करता हुआ मौज करने लगा | 


आखिर क्षण-च्षण करते-करते तीन वर्ष व्यतीत हो गये । 
समय पूरा हुक तो दूसरे लोगों ने कट्टा--हठ जाइए । इसे राज- 
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गद्दी छोड़नी पड़ी और नाव पर चढ़ा कर लोगों ने डसे वियाबान 
जगत में छोड़ दिया। उसने बहुत कद्दा--में राजा नहीं रहूँगा, 
पर साधारण नागरिक की तरद्द भुझे यहीं रहने दो। पर किसी 
ने उसकी बात॑ पर ध्यान नहीं दिया। वह जगल में पहुचकर 
पिछले मजा-मौज को याद करके भूरता है, रोता हे । 


- उधर दूसरे नंबर का सदस्य राजगद्दी पर बैठ गया ओर 
उसकी जगह-नया खद॒स्य चुन लिया गया । पहला सद्रुय जंगल 
में रो-रो कर मर गया। दूसरे की भी यद्दी हालत हुई . तीसरा, 
पोथा और पाँचवां भी इसी प्रकार तीन तीन घर्ष मोज करके मर- 
खप गये । अब छंठा गादी पर बैठा। उसने विचार किया--मैं 
भी तीन वर्ष के वाद गद्दी से उतार दिया जाऊँया ओर सेरी भी 
चह्दी दशा होगी जो पहले वालों की हुई है, क्योंकि इस्र राज्य का 
कायदा द्वी ऐसा है । अगर कोई ताले के अन्द्र मर जायगा तो 
उसे ताला तोड़कर निकाला जायगा और फिर जगल्न में ले 
जाकर छोड़ दिया जायगा । 


हू | संसार क्रितता विपम हे ! जो जिसे आ्राणों के 
समान श्रिय सममते हैं, वे भी हस के उड़ जाने पर मृतक शरीर 
को आग के भेंट कर' देते हैं । जिसने तुम्के गोद मे खिलाया है 
बह्दी तुके राख की देरी बना देगा। हक. 


राजगद्दी के अधिकारी क्रो तीन वर्ष बाद हटा दिया जाता 
था, इसी तरह सभी ससारी जीव तीन अवस्थाओं के चाद अर्थात्त्‌ 
चाल्यावस्था, युवावस्था ओर वबृद्धावस्था के बाद इस दुनिया से 


हूटा दिये जाते हैं। अगर कोई बदमाशी करे तो बीच ्दी में 
उसका टिक कद जाता है । 
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हाँ तो छठे ने विचार किया--मेरी भी यही, स्थिति होने 
वाली है| अठः राजगादी पर बेठते ही उसने कहा--अच्छा, जब 
हक्‍्स किसका चल्लेगा ? उत्तर सित्ला आपका । 


' सैँ कहूँगा, बह्ी होगा न ९ ? 





रे 


' हो, हुजूर वही होगा. '. - - ७ ४२५ « 
* भ्षेरे हुक्म सें दलील तो नहीं की जायगी १? 
* नहीं हुजूर ' 


तचब उसने कहा--तो नौका पर बैठकर मेरें साथ चलो" 
राजा का हुक्म सुतकर सब उसके साथ जंगल भें पहुंचे । जंगल 
का अच्छी तरह निरीक्षण किया। एक अच्छी जगह पसंद करके 
आसपास तक सफाई करवाई गईं। सफाई जब हो चुकी तो कारी- 
गरों'को हुक्स दिया गया कि एक बढ़िया बंगला बनाओ ओर 
उसके चारों तरफ बगीचा त्गाओ। इतना सब काम हो चुकने 
पर जनता में घोषणा कर दी-की जो बहां जाकर 'बसेगा, उसे 
अमुक इनाम दिया- जायगा ओर यह-यह सुविधाएँ दी जाएँगी । 
खेती के लिए मुफ्त, में, जमीन-दी जांयगी । यहसब सुभीते पाकर 
लोग बह्दां जा-जाकर बसने लगे,।. तीन/बर्ष पूरा होते-द्ोते बद्ां एक 
अच्छा लया नगर बस गया। 


कट्दी भाइयो, ऐसा करने बाला वह छठासआदसी अक्ल- 
संद था या मू्खे ! ओर ,आप-सब क्या हे ९ उसने वत्तिमान के 
सजा मोज मे. ही तीन वर्षे का समय नष्ट न करके आगे का विचार 
किया ओर अपने भरिष्य को सुधार लिया ।' अब तीन वर्ष बाद 


अविष्यकी ओर ] , [श्श् 


' हसे चह्दां जाने में न शोक होगा, न चिन्ता होगी। घट पुराना 
भकान छोड़ कर खुशी-खुशी नये मकान में चला जायगा। 


“यही छउदाहरण सब संसारी जीबों पर लागू होता है। तीन 
धरे की तरह तीन श्रवस्थाएँ व्यतीत हो जाने पर जिस जगह 
जाता अनिवाये है, उसके लिंए पहले से हो तैयारी कर रखनो 
चुद्धिमत्ता है। जो वत्तेमान के आमोद-अमोद में द्वी मस्त रहते हैं 
ओर आगे के लिए बिचार ही नहीं करते या भविष्य की 'उपेक्ता 

करते हैं, 'उन्तकी दशा पहले वालों के समान द्ोती है। वे जाते 

समय -भी ठुखी होते हैं और जाते के बाद भी दुखी होते हैं। मगर 

जो विवेकबान पुरुष जाने का समय आने से पहले द्वी आगे “की 

तैयारी कर रखता-हैअर्थात्‌ मृत्यु से पहले दी परलोक को खुधार 

लेते-है, उसे मर्त्यके समय भी-कोई /चिन्ता नहीं 'होती ओर ऋत्यु 

हो जाने के बाद भी किसी भ्रकार का दुःख नहीं होता बह शांति 

अर सनन्‍्तोब के साथ शरीर का त्याग करके परल्ोक की ओर 

'अयाण करता है | परत्नोक में भी छुखी होता है । 


भाइयों ! हमने तो सब तैयारी कर रक़्खी है । हम छक्के- 
पजे सांवधान हे । इमे अपने लिए कोई चिन्ता नहीं है । 


: श्रधेव वा मरणमस्तु युगान्तरे वा । 


लाखों वर्षों तक जीऊ या मत्यु आज ही आ जावे । हम 
प्रति-क्षण तैयार हैं । क्या तुम भी अपने ब्रिषय मे यही बात कह 
सकते हो ? आप केवल वत्तेमान में ही तो नहीं भूने हो ? भवि- 
'प्य की तैयारी. करली है ? अगर नहीं की हो,तो अन्र भी समय हे। 
परलोक की ओर प्रयाण कशने की कोई तिथि मिति निश्चिव नहीं 
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है । मृत्यु पहले 'नोटिसः नहीं देती । वह अचानक ही आ घमकती 
है। इसलिए सगवान ने कहा हे--'समयं गोयम ! सा पसमायए' 
अर्थात्‌ एक समय भी ग्रमाद सें मत गबाओ । भ्रविष्य की ओर 
ध्यान दो अनन्त: 'तीन ब्षे' में तो उल्नठ फेर होनें ही. वाला 
है। यदि पहले न चेतोगे तो फिर याद करोगे । 


एक सेठानी बढ़ी मालदार थी | मोतियों के गजरे ओर 
गोखरू पहलती थी। सगर कभी कोई गरीब आ जाता और 
पड़ीसिन कहती कि सेठानीजी ! इस गरीब को भी कुछ दो, तो 
बह कहती -चल्नो, हटो, हल्ला मत करो ! क्या मेरे पति के पास 
मुफ्त में पैसा आता हे जो में यों खुटा दू ? तब पड़ीसिन ने 
कहा -आप माले या न मानें, में तो परोपकार के-लिए ओर 
साथ ही आपकी भलाई के लिए कद्दती हूँ ॥ तब सेठानी कहती-- 
रहने भी दे तेरा परोपकार ! सुझे ऐसी बातें नहीं खुहाती । 


ऐसो अकड़ सें थी वह गुल्लाबबाई ! समझती थी कि बह 
सदा जिंदा रहने का पट्टा लिखा कर लाई है ! 


गर्मी की अधिकता के कारण एक रात सेठानी छत पर 
सोई | इससे उसे जुकाम द्वो गया | जुकास से कुछ और बदपंर- 
हेजा हुई और तब डयत निमोनिया हो गया - डाक्टर पर डाक्टर 
ने लगे। सगर डाक्टरों के पास मी मौत की दवा नहीं होती । 
उसकी विमारी बढ़ती गई ओर एक दिन वह नीलाम बोल गई । 


पड़ोसिन बुढ़िया सोचने क्ृगी-सेठानीजी तो गई पर 


साथ में क्या-क्या से गई ? खेद ! लोग इस प्रश्न पर बिचार क्‍यों 
नहीं करते ९ 
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सेठानी को जलाने में तो देर लगी, मगर सेठजी को सगाई 
करने में जरा भी देर न लगी । सेठ की दूसरी शादी हो गई । अब 
दूसरी पश्चिनी आ गई | बह पहली वाली के आभूषण पहन कर 
बैठी थी कि फिर एक मेंगता आया । पड़ीसिन ने इस नई सेठानी 
से भी पहले की तरह गरीब को कुछ देने के लिए कहा ओर इस 
सेठानी ने भी पहले सेठानी के समान द्वी उत्तर दिया । 


सयोगवश दूसरी सेठानी मी अकाल में द्वी मर गई और 
उसकी जगह तीसरी सेठानी आ गई। बुढ़िया ने उससे कहा-- 
दो तो खाली हाथ चत्नी गई हैं, अब आप द्वी कुछ कर लो | 
आगे का सामान जुदाना हो तो जुटा लो। मगर दीसरी भी 
पहले वालियों जेसी ही निकल्ली । उसने भी उत्तर दें दिया--क्या 
मुफ्त में पैसा 'प्राता है ? एक-एक पेसे के लिए मशक्कत उठानी 
पड़ती है । क्या मिहनत का पेसा लुटा देने के लिए है ? 


भाइयो ! यह ससारी जीवों की द्वालत है । जो सममता 
'न दो उसे समझाया जा सकता है, मगर जो समक-बूक 
कर भी ना समकी के काम करे उसके लिए क्‍या उपाय 
किया जाय ? सभी जानते हें कि अब्ृश्य जाना है और 
खाली द्वाथ जाना है, परन्तु ऐसा व्यवद्दार करते हैं जेसे अनन्त 
काल तक यही रहना है और फिर जाते समय सभी कुछ बठोर 
कर ले जाना है ! ऐसे लोगा को किन शब्दों मे चेतावनी दी जाय ? 
फिस उपाय से इन्हें ज़गाया जाय? मैं कहता हैँ, भेरणा करके 
ओर भार देकर कहता हूँ कि उठो, प्रमाद न करो | भगवान भी 
यही कह्द गये हँ--उद्धए, नो पसायए । 


कक 
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धर्म और घुरुय उपाजन करने के अनेक मार्ग हैं। दान दे 

'सको तो अच्छी बात है, परोपकार कर सकते होओ. तो-भी 
खुशी की बात-हैः । अगर यह सब कुछ नद्दी कर सकते ओर पैसा 
नहीं छोड़ सकते तो बिना कैसा खर्च किये ही घस्मे का आचररए 
करो । दो घड़ी सामायिक ही कर ' लिया करे। घड़ी भर शान्व 
ओर स्वस्थ चित्त होकर परसात्मां का नाम ही जपा 'कंरो ।* ऐसा 
करने मे कौनसी जायदाद -लुटी जाती:है'। “इतना तो सभी कंर 
सकते हें। बढ़ा हो या जबान, हिन्दू हो या सुसलसान, सभी 
."रसात्मा का गुणानुधाद कर सकते हैं। अपनी भावना को 
पवित्र बनाने और पापाचरण से बचने में तुम्हारा कया खर्चे 
होता है ? इससे तो एकान्त लोभ ही लाभ है। समय जा रहा 
' उम्र बीती चली जाती है, जीवन का भरोसा नहीं है, और 
तुम बिना बिचारे ही समय मेगा रहे हो! आगे कौन घुम्द्ात 
रा या रिश्तेदार बैठा है ? किसके भरोसे निश्चिन्त द्दो 

रद हो | | है 


देखो; इस छठे शजा मे जंगल में सब ठाठ 'जमा लिया। 
तत काम जम गया। जब उसका समय पूरा हुआ तो उसने 
, 3 कदा--आइए साहब! अब “आप इस गादी पर बैठिये 
«९ में जाता हूँ । बह वहाँ से चल दिया तो. उसे दूसरी रियासत : 
तयार मिली | अब आप पहले वाले पाँच को अचलमद सममतेः 
हो चा इस छठे का ? वे पाँचों, मूर्ख थे या यह छठा सूजे है ? 
'मलिस्सन्देद आप पाँचों को मूखे और छठे को बुद्धिमांस्‌ कहेंगे । 
इसी भ्रकार जो इसी जीवन में अगले जीवन की तयारी करत्लेता 
है, वह्दी बुद्धिमान है और जो.इस -जीवन में-आमोद-प्रमोद मे 
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ससस्‍्त रहता है और अपने भविष्य की _ कोई: तैयारी नहीं करता: 
चह्ट सूखे है ।' की 0 


जो ज्ञानवान्‌ पुरुष पहले ही जागृत रह कर परलोक का 
सागान जुटा लेना है, उसे- मृत्यु-के अवसर किसी भी अकर का 
खेद या पतश्चाताप नही होता बह शान्ति आओर ससभात्रता के साथ 
शरीर का त्याग करदा है'। उसका सरण परिडत मरण होता हैव 
इसके विपरीत जो जीवल भर पापों का सेवन करता रहा है; ज्से” 
सत्यु के समय घोर पश्चाताप होता है; वह पारलोकिक' भय से 
कांपता हे” सोचता: है... मैंने. ज्ञानीजनों . का अनुकरण 
नहीं किया संत की बाणी की परवाह नहीं की, शाह्त्रों के, आदेश. 
की अवद्वेलज़ा की और अपने विवेक की आवाज़ भी कभी नहीं 
झुर्त, | अब, परलोक मे मेश क्‍या होगा / पापी- जीबों की »जो 
डु्ई-॥ होती है, क्‍या बही दशा मेरी भी नहीं होगी ?. इस प्रकार 


हर 


शोक और सन्ताप. के-साथ उसकी मृत्यु होती है.। ऐसी मृत्यु को ही 
शास्त्रों मे. बालमृत्यु. या वाल सरस. कहा - है । इसलिए मैं तुम्हें, 
सावबाच कटता हूँ कि अभी अब्रसर हैः चेत जाओ, _सेंभल्. 


५ 


जाओ और परलोक के कल्याण का भो कुछ काम कर लो। , 


दो हजार चार में आया; शताक्रोट में 'भजन बनाया |: 
चौयमल कहे शुद्ध श्रद्धा से जीवः विरोलो हे ॥| 


भाइयों! सब से: पहले- आपसी श्रद्धा को शुद्ध-निर्मल्न 
घनाओ । अगर निर्मल्न-श्रद्धा. प्राप्त, होगी तो आगे कदम बढ़ा 
सकोये ओरे बह ऋदम सद्दी.राह पर 'होगा। श्रद्धा के अभाव, से 
आये बढ़े भी तो अकल्याण के मार्ग पर ही 'बढ़े।गे. और ' अधिक 
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हानि उठाओगे | दयापूर्वक तुम्दें रास्ता वतलाना मेरा काम दै। 
उसे मानना या न मानता और उस पर चलना या न चलना 
आपकी मर्जी पर निर्भर है । 


देखो उस छठे आदमी ने पहले प्रबंध कर लिया तो कितना 
आराम पाया ? तुस भी अगर उसका अनुकरण करोगे तो 
आराम पाओगे। यह मत समझता कि महाराज वहां भी गोचरी 
के लिए आ जाएँगे । नहीं, हम तो गोचरी के लिए वहाँ नहीं 
आएंगे, लेकिन तुम आराम पाओगे । 


जो पुण्यशील हैँ वे आहारदान दिये बिता भोजन नहीं 
करते। भाई, दाने-दाने पर मोहर लगी है। किसी के 'चाप की 
ताकत नहीं कि वह उसे खाने से रोक सके , जिसे जो कुछ भी 
इष्ट पदार्थ भ्राप्त हो रहे हैं, वह उसके पुण्य के उदय से ही प्राप्त 
होते हैँ | अतएवं पुण्य का उपार्जन करो और उस पुण्य के सहारे 
आत्मशुद्धि करके मुक्ति की ओर बढ़ो । खाली थैंला रखना उचित 
नहीं है । जो गांठ की पूजजी उड़ा देता है और उससे नवीन पूजी 
नहीं बनाता वह संसार में भी कपूत गिना जाता है। भाइयो ! 
तुम वीतराग अभु की संनन्‍्तान हो । तुम्हें सपूत बनना चाहिए। 
पूर्वोपाजित पू'जी को बढ़ाना चाद्विए । 


जम्बूकुमार की कथा--- 


जम्बूकुसार सच्चे सपूत थे | पूर्व जन्म में धर्म का आचरण 
करके उन्होंने अच्छी पू जी जमा की थी। वत्तेसान भव में वे उस 
पू जी को बढ़ाने का सकल्प कर चुके हैं.। उनकी तीसरी पत्नी पद्म- 
सेला ने रानी का उदाहरण देकर उन्हें बतल्ााया कि अगर आप 
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घर त्याग कर अनगार बनोगे वो आपकी दशा रानी के समान 


होगी । 


पद्मसेना की बात छुन कर जम्बूकुमार ने कहा--बल्लभे ! 
तुम्हारी विचारधारा गल्लत दिशा की ओर बह रही है। रानी 
के उदाहरण से तुमने जो नतीजा निकाला, बह्द सद्दी नहीं हे । 
विचार करो कि रानी को कष्ट क्यों उठाना पड़ा ? रानी के समस्त 
सकटों ओर कष्टों का मुख्य कारण कामान्ध होना है । अगर रानी 
कामान्ध होकर अनीति के मार्ग पर न जाती तो आनन्द्पूवेक 
राजमहल में रह सकती थी। वास्तव में जो कामान्ध हो जाता 
है, उसे बहुत तकल्लीफें उठनी पड़ती हैं। पर मेरी दशा ऐसी क्यों 
होगी ? में तो कामान्ध होने के बदले कामों से सर्वंथा बिमुख द्वी 
होना चाहता हूँ। में कामभोग नहीं चाहता । भोग और जोग में' 
पूर्वे और पत्चिस जितना श्रन्तर है । भोगों की भयकरता को में 
ससम गया हूँ में जानता हूँ कि इन्द्रियों के विषय विष के समान 
है जो मनुष्य की विवेक रूपी चेतना को नष्ट कर डालते हैं। 
लोकिक और लोकोत्तर जितने भी अनथ्थ है, उन सब के मूल का 
पता लगाया जाय तो यह कामभोग हो हैं। अतणव पद्मपेना ! 
अगर तुम रानी के उदाहरण से सच्ची शिक्षा लेना चाहती हो तो 
यही शिक्षा लो कि दु.खों से बचने के लिए विपयभोगों ,की लाज्सा 
को पिलांजलि दे दी जाय। मगर तुम तो उसका निष्कर्ष गलत 
निकाल रधी द्वो। रानी का उदाहरण देकर तुम मुझे भोगों मे 
प्रवृत्त. करना चाहती हो ! क्‍या तुमने कोई भी व्यक्ति ऐसा देखा 
या सुना है जो भोग भोगने के कारण अन्त में सुखी हुआ हो ? 
भोगों भे खुख होता तो बड़े-बढ़े राजा-महाराजा, अधेचक्रश्नर्ची 
ओर चक्रवर्त्ती भी क्‍यों उनका त्याग करते १ 
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सयोग की वात है कि इस जीजन में तुम्दारा ओर इसारा 
संयोग हुआ है । इस संयोग के कारण मेरा कत्तेंव्य हे कि में तुस्हें- 
कल्याण के सच्चे सागे पर लाने का प्रयत्नकरू । देखो, जितने भी 
महापुरुष आज तक हुए हैं, वे सब भोगोपभोगों का त्याग करके 
ही महापुरुप बने हैं आर उन-सव-ने उन्तके त्याग की ही पेरणा की 
है.। मगर तुम, मोह, के कारण उल्लटी बात लोच रही:हे | यह - 
तुम्हारे योग्य नहीं है.। 


ह 


एक बहुत सुन्दर गांव था! उसमें सभी जातियों के लोग 
रहते थे । गाव के बाहर-एक तालाब था। वाल्ाव के किंनारे हरें- 
भरे वृक्ष खड़े थे । बहा दो ब्राह्मण-बालक, जो सगे भाई थे, गये । 
उन्होंने वह्दा पास ही में किसी मालदार का बर्गला देखा। उसमें 
एक सेठ रहता और मौज करता था । यह सब देख कर थे दोनों 
आह्यण वालक रोने लगे । विचारते लगे कि यह पुएय कसा कर 
आया है ओर हस.-लोग पुण्यहीन दें । 


वालक जब रो रहे थे तभी उधर से एक_ मद्दात्मा निकलते ।. 
उन्होंने उनसे रोने का कारण पूछा । उन बालकों ने कद्दा -हम 
ब्राह्मण के पुत्र हैं ओर अपनी पुण्यद्दीनता के लिए रो रहे हैं। पूर्वे- 
जन्म में हमने पुण्य का कोई काम नद्ीीं किया। देखिए न, इंस - 
चगले में रहने वाला सेठ कितने मजे में हैं ओर-हम दाने-दाने के 
लिए तरसते हैं । 


सहात्मा ने पूछा--तो तुम लोग अव-कक्‍्या चाहते हों ९- 
लड़के - अजी, हमारे चाहने से क्‍या होता है! हम तो 


राजा बनना चादते दें, पर चाहने मात्र.से ही क्या राज्य बन 
जाएंगे ! त ली ' 
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महात्मा वोले--अच्छा, में तुम्हें एक विद्या सिखल्ाता हूँ । 
उसके प्रभाव से तुम राजा बन जाओगे ।- लेकिन उस विद्या को 
साधना कठिन है । वह साधना यह है कि तुम दोनों को भगी'की 
लड़कियों से विवाह "करना पड़ेगा। पिछली रात्रि में उन्हें नरन 
'करके सामने खड़ी करना होगा ओर विद्या की साधना करनी 
पड़ेगी । मगर छुद्द मह्दीने' तक उनके साथ कोई बुरा काम्र मत 
करता । ऐसा करने से छह महीने वाद तुम राजा .बन जाओगे । 


ब्राह्मएबालक राजा बनने के लिए उत्कठित थे। उन्हंने 
महात्मा के कथनानुसार :त्रि्या 'साधना स्वीकार का लिया। तब 
उन्होंने वहद्द ब्रिद्या उन्हें बतल्ा दी | वे दोनों भगियों के पास गये | 
किसी तरद्द कह्ट-छुन कर उन्होंने उर्तकी लडकियों से विवाहः कर 
लिया। दूसरे दिन से महात्मा के निर्देश के अमुसार वे विद्या 
साधने लगे | लडकियां नवयुत्रती थीं। उन्हें 'तरनावस्था में, सामने 
खड़ी रख कर वे जाप करने लगे '' उन्हें समझा-दिया गया था कि 
छह्द महीने तक हम लोगंजह्यचये का पालन करेंगे। फिर हम-तुम 
'एक ही हैं. तुरद्दारे साथ किसी प्रकार का भेदभाव नद्ीं रहेगा । 


'साधना करते-करते पाँच महीना पूरे हो गये और छठा 
मदह्दीनां लग गया। दोतों सें से एक ने अपने सर्न को बहुत संयम' 
से रक्खा। किसी प्रकार का विकार मल मे नहीं आते' दिया। 
छठा सह्दीता पूर्ण होने'पर उसने ताल्ाव में स्नान किया । उस 
लमय कहीं का राजा सर गया था। कुछ सिपाद्दी अचानक वहाँ 


ता पहुँचे ओर' उसे पकड़ कर ले गये, ओर बह राजा बना दिया 
गया । 


डबल 
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उसके दूसरे भाई ले भी जप तो किया किन्तु लड़फी के 
अंगोपांग देखकर उसके चित्त मे विकार उत्पन्न हो गया। बह 
अपने सन पर काबू नहीं रख सका। अतएवं इसकी साथना 
सफल नहीं हुईं। बह बीच ही मे ब्रिद्या साधना छोड़कर भोग- 
विल्ञास में फल गया। नतीजा यह हुआ कि उस राज्य नहीं 
मिल्ला, इतना द्वी नहीं दुनिया में उसकी निन्‍्दरा भी हुई । 


जैसा डाक्टर कहे वैसा परहेज रखना पड़ता है. । जो नहीं 
रखता उसके कर्म फूट जाते हँ। मगर लोग इन्द्रियों के गुलाम 
हैं। वे इन्द्रियलोलुपता के अधीन होकर डाक्टर के कथन का भी 
अर्थ अपनी मंशा के माफिक लगा लेते हैं। जैसे डाक्टर ने कट्ठा- 
देखा, याद रखना रायता मत खाना । रोगी डाक्टर की बात 
छनकर घर पर आया ओर देखता है कि रायता बना है। उसकी - 
जीभ से लार टपकने लगती है और बह खाने को तैयार हो जाता 
है। घर वाले उसे समभाते हैं--वीमारी दूर करने के लिए पथ्य 
 अलिन करता आवश्यक है। डाक्टर ने जो कट्दा है, उसको 
मानो । रायता मत खाओ। रोगी कहता है- डाक्टर ने कहा 
है--याद रखना रायता सत खाना ।? ऐसे कहने से खाने की 
मनाई केसे हो गई ? डाक्टर के शब्दों का अर्थ तो सिर्प! यह है. 
कि न खाने की बात याद रखी जञाय । सो बह तो रायता खाते- 
खाते भी रकखी जा सकती है। में रायता खाता जाऊंगा और 
न खाने की याद भी रक््खे रहूँगा | 

मैं कहता हँ--याद रखना पाप का आचरण न करना | 
तुम यह सुनकर 'तहृत्त” कह देते हो, परन्तु पाप करते जाते हो 
ओर कहते हो पाप न करने की बात याद रखनी है सो तो याद 


ष्टीदे! 
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भाइयो ! डाक्टर के कथन, की अषहेलेना करने वाला 
अपने ही पैर पर कुल्हाड़ा चलाता ह्वे। वह्द डॉक्टर को नहीं, 
अपनी आत्मा को धोखा देता है इससे डाक्टर की नहीं, उसकी 
दी हानि होती दे । इसी प्रकार सतों की वाणी का अथे का अनथे 
करने से सतों का कुछ त्रिगड़णा नहीं है। हानि तुम्द्ारो ही होगी | 
जो अपनी आत्मा के साथ कपठ करेगा, बह्दी दुखी -होगा । 
उसकी भी उस दसरे लड़के के समान लोकनिन्दा होगी । है 


दाँ, तो जम्बूकुमार कहदते दैँ--जो भोगों में आसक्त 
होगा, उसको द्वी दुख और संकट मेलनें पड़े गे। मे भोगों में 
अलुरक्त नहीं हैं। भोग को रोग समभने वाला विवेकवान्‌ व्यक्ति 
भोगों मे आसक्त ही केसे हो सकता.हे ? तुम अपना हित चाहती 
हो तो तुम भी अन्तःकरण, से विचार करो। अपनी अन्‍न्तर्स॑त्मा 
से पूंछो कि छुख कहाँ है ? 'आत्मा में है या भोगोपभोगों में 
कुत्ता सममता है कि वह जिस हड्ढी को चूस रहा है उसमें से 
खुन आ रहा है । उस बेचारे को क्‍या। पता कि जिस खून को 
वह हड्डी में समक रहा है, वह तो ढसका अपना द्वी है ? इसी 
भांति. विपयासक्त जीव 'भोगों में सुख की कल्पना करता हे 
जब कि झुख आत्ता में द्वी है | मुर्दे के मुह मे पटरस भोजन डाल 
टी तो क्या वह उसका रसास्वरार्दनं करके खुख प्रार्त् कर सक्केगा? 
कंदापि नहीं | कं 


नल ः 


“- जम्वूजी कहते हैं - गुरु महाराज ने नमस्कारमंत्र दिया:हैं 
ओर कहा है कि इसे सिद्ध करने से चक्रवर्ती, बासुदेव, बल्नदेश 
“ब्रन जाओगे ओर अन्ततः सोंक्ष भी प्राप्त कर लोगे। समर उसकी 
सार्थधना की भी एक व्रिपि है। इस सत्रःकी साधना 'करने वाले 


६ 


जलन. हरी | पक 
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भांस मदिरा का सेबन न करे, हिंसा, असत्यभापण, चोरी और 
व्यभिचार न करे। रात्रि में भोजन न करे। नीति की मादा 
का उल्लंघन न करे | सन्तोपमय जीवन वितावे , 


नमस्कारसत्र सभी भत्रों में उत्तम है। उसके प्रभाव से 
समस्त पापों का विनाश हो जाता है । चढ़ परम कल्याणकारी 
है। उसे ऋषिगण चौदृह पूर्वा' का सार बतलाते हैं । कटद्दा है-- 


सब मंत्रों में नवकार मंत्र, यह मंत्र मोक्ष का दाता है | 
' इसके गुण का जब मनन करे, तब चमत्कार ग्रगता है ॥ 


भाइयो [ यह सर्वे श्रेष्ठ चामत्कारिक मंत्र है । अगर इसके 
शुणों को समझना चाहते हो तो इसके अर्थ पर विचार करो। 
गहरे उतर कर सनन और चिन्तन करो । स्त्रच्छ चित्त से उसका 
ध्यान करो । यह भुनियों के लिए भी सगलमय हैं ओर ग्रृहस्थों के 
लिए भी मगलमय है।इस मह्दामंत्र का जाप सब ग्रकार के दु खो 
का अन्त करने वाला है । " - 


“के थार यमुना में पूर आ गया। किनारे पर. कष्णजी 
ओर गोपियां खड़ी थीं और दूसरे पार जाना चाहती थीं। तब 
कृष्णजी ने कह्ा-तुम ऐसे पुरुष का नाम लेकर परले पार जा 
सकती हो, जिसने मन, बचन, काय से कभी परस्त्री की चाह्द भी 
न की हो। गोपियां चिन्ता में पड़ गई कि ऐसा कौन पुरूष है, 
जिसका नाम लेकर पूर वाली यमुन्ता को पा८ कर लें ? आखिर 
उन्होंने आपस, में विचार करके फ्ष्णजी का ही नाम लेने का निर्णय 
किया क्ृष्णजी ने कद्दा-तुम चाहो तो मेरा नाम ले सकती हो। अगर 
मैंने अपनी, विवाद्दिता पत्नियों 'के अतिरिक्त, दूसरी स्त्री,की 
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स्वप्न मे भी कामना न कि होगी तो अवश्य पार पहुँच जाओगी । अगर 
मेरे मन में परस्ती का पाप जागा होगा तो तुम डूब जाओगी |, _; 


गोपिकाएँ कृष्णत्नी पर भरोसा रखकर यमुना में कूद 

पड़ी ओर सबकी सब पार लग गई। हर का 
इस वृत्तान्त से हम ऋष्णजी के व्यक्तित्व को पहचान सकते 

हैं, एसे बृत्तान्त ऋष्णजी को जीवनी की कसौटी हैं। खेद है कि 
कई लोगों ने ऋष्णजी के चरित को अत्यन्त मलिन रुप में उपस्थित 
किया है । वे भूठ-मूठ ही कहते हैं कि उन्होंने गोपियों के साथ यों 
किया और त्यों किया। वास्तव में ऋष्ण का चरित्र उज्ज्वल था। 
वे मर्यादा पुरुषोत्तम थे । लोगों ने अपनी कुत्सित वासनाओं की 
पूर्ति के लिए द्वी ऋष्णजी जेंसे मद्ापुरुष को वद्‌नाम कर डाला है| 
ग़वत्त में गोपियों के चीरहरण की बात आती है| स्नान करती 
हुई गोपियों के वस्ल उन्होंने उठा लिए ओर वृक्ष पर चढ़ गये | 
लोग सममभते हूँ, उन्होंने आनन्द और विनोद के लिए ऐसा किया | 
गोपियों को नग्न देखकर आनन्द का अनुभव करना चाहते थे 
ओर इसी फारण ऐसी हरकतें करते थे । परन्तु बात यह है कि वे 
गोपियों-मे प्रचलित गदी रूढ़ि को मिटाना चाहते थे । उस संमय॑ 
जो गोपियां नम्म होकर स्तान करती थीं और यह बात ऋष्णजी को 
अच्छी नहीं लगती थी । उन्होंने उनके बस्ध उठाकर उनसे कहा 
कि अगर तुस आयदा नम्म होकर स्नान न करने की प्रतिज्ञा करो 
तो मैं तुम्हारे वस्त्र लौटा सकता हूँ,, सगर जिनका चित्त दुर्चा- 
सनाओं: से ग्रस्त है और जो -धर्मात्मा कट्ठलाते हहुए- भी अपनी 
आसना की पूर्ति करना चाहते हैं ऐसे लोग जो-न कहें या न. करे 
सो थोड़ा हे ! उन्होंने ऋष्णजी के चरित्र की आड़ लेकर कैसे-के से 
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ठुरांचार सेवन किये है, यह वातं इतिद्यास जानने वाले ही 
जानते हं। जा 


४ अंष्णजी अपने समय के सव से अधिक श्रतिष्ठित और 
अभावशाली पुरुष थे। ऐसी अतिए्ठा क्या किसी भी दुराचायी 'को 
आाप्त हो सकती है १ हर्गिज नहीं । स्वप्न में सी यह कल्पना नहीं 
की जा सर्कती कि कृष्णजी की भावना में सलिनता थी। उनके 
एक लड़के ने जरा-सी चात्नाकी कर दी तो उसे द्वारिका नगरी से 
द्वी उन्होंने निकाल दिया! इंस प्रकार का साहस क़्या कभी ऐसा 
व्यक्ति करं सकता है जो स्वयं दुराचार का अड्ज बना रहा' हो ? 
अगर कृष्ण सें ऐसी कमजोरी होती तो दूसरे के दुराचार के 
विरोध में उनका मुंह ही न खुर्लता ! अगर खुलता भी तो लोग, 
ओर खास तौर से उनके विरोधी ल्लोंग-क्या चुप्पी साधसकतेथे.. 
नहीं | अतएवं समझना चाहिए कि गोपिकाओं-को लेकर कृष्णजी - 
के सम्बंन्ध में जो बातें कही जाती हैं, उनमें कोई तथ्य नहीं है। 
गोपियों के साथ उनका सवध एकदस बासलनाह्वीन और पविंत्र था। 


. कहने का आशय यह है.कि जैसे ऋष्णजी परखी सेवन 
के त्यागी थे, उसी प्रकार परख्ली का त्याग करने वाला पुरुष ही 


नवकार महामत्र की साथना सें सफल हो सकता हे यह्द मंत्र 
सर्वोपरि हे || >र । डे | 


जम्वूकुमार ने पहसेना से कहा-मेरेः घर्मंगुरु ने झुक 
नवकार मंत्र दिया है । यह संत्र सकल संकठों को काठने वाला है; 
समस्त प्रकार की सिद्धियों का खंजानां है, सब - खुंखों को प्रदान 
करने वालो है। तुम चाह तो इंसका सहारा लो। विषयभोगों 
से बिरत होओ। जिन भोगोपमोगों को सोंगते-मोगते अनन्त 
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काजल बीत जाने पर भी आज तक तृप्ति नहीं हुईं, उनसे अच क्या 
तृप्ति होगी ? भोगविज्ञास तो आत्मा की उब्ज्वज्ञता को नष्ट करने 
वाले, आत्मा को सलिन बनाने वाले, सच्चे सुख के विरोधी ओर 
दु खों के मूत्र हैं। मैंने इनका यथाथे स्वरूप सममक लिया है। 
जैसे काले सॉप को देख लेने वाल्ला पुरुष उससे दूर द्वी रहता है 
डसी प्रकार में भोग रूपी भुजंगम से दूर द्वी रहना चाहता हैँ और 
यह भी चाहता हूँ कि तुम सब भी इस सचाई को समझो ओर 
अपने सर््चे कत्तेव्य का पालन करो | 


क 


पद्मसेना | मेरा निमश्चय अंटल हे। उसमें अब कोई 
परिवरत्तेंत नहीं हो सकता । मैंने जिस मार्ग पर चलना तय कर 
लिया है, उसे छोड़ कर दूसरे सागगे पर नहीं चल सकता | कल्याण 
का पथ मैंने जान लिया है। ऋव आन वूक कर शअकल्याण के 
पथ पर केसे कदम रक्‍्खू ? 


इन पोदगलिक सुखों की वास्तव्रिकतों का विचार करोगी 
तुम सहज द्वी मेरी बात को समझ जाओगी। यह कितने क्षण- 
भगुर हैं! इनको - भोगेने का परिशांस किंतेता दारुण है ! यह 
आत्मा -के प्रत्नज्ल बेरी हैं। यह- समझ क़र मेंने निश्चय कर लिया 
है कि में इनसे विमुख होऊ़र आत्मिक सुख की खोज करूँगा और 
'पढ॑ की प्राप्त करंने का यंही एक सोत्र मांगे है । अर्गर तुँम्द्वारी 
मिवेक-बुद्धि जागृत हो तो सेरी' बात पर विचार कसे और' शांति 
सच्ची शांति प्राप्त करने फा तुम भी उपाय कैपे। ऐसा करने से 
आनन्द ही आनन्द प्राप्त होगा। 
ता? १६८६-४८ 


४ कह 
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स्तुति-- 
. भन्दोर सुन्दर नमेरु सुपारिजात- . 
सन्तानकादि छुसुमोत्कर दृष्टि रुद्धा । 
ग्रंधोद बिन्दु शुभमन्दमरुत्पयाता, - « 
दिव्या दिवः पतति ते वचर्सा ततिर्याँ ॥ 
, भ्रृगवान्‌ ऋषभदेवजी की स्तुति करते हुए आचाय हि महाराज 
, 'फरमाते हैं. कि--हे सर्वेज्ष, सवदर्शी, अनन्त शंक्तिमाव्‌, 


पुरुषोत्तम, ऋषभदेव भगवन्‌ | आपकी कहां तक स्तुति की जाय 
भ्गवन्‌ ! आपके गुण कहां तक गाये जाएं ९ 


भाइयो ! तीथंकर भगवान्‌ के-प्रवल पुण्य का वर्णन कहाँ 
तक किया जाय ? एक तो क्या इजार जिहाओं से भी उसे 
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पुण्य का वर्णन नहीं हो सकता । भला उस वैभव का क्या वर्णन 
किया जाय, जो तोथंकर नाम क्ते के उदय से श्राप्त होता है? 

इन्द्र जिनके दास हों उनके पुण्यप्रभाव का वर्णेन करना साधारण 
मनुष्य के वश की बात नहीं है.। तीथ कर देव जब समवसरण सें 

विराजसान होकर धर्मोपदेश देते हैं तब सन्दार, झुन्दर, नमेरु, 
पारिजात और सनन्‍्तानक आदि दव्य वृक्षों के फूलों के समान 

अचित पुष्पों की वर्षा होती है। सुगन्धित गन्धोदक की वृष्ठि 

होती है । शीतल, मन्द और खुगधित वायु बहती है। ऐसे सुन्दर, 

सुखद ओर प्रसादपूर्ण वातावरण में भगवान्‌ की दिव्यध्वनि 

होती है । यह भी भगवान्‌ का एक प्रातिह्याये है. । जिन्हें आत्मिक़ 

अनन्त वैभंव के साथ यह अनुपम वैभव प्राप्त है, ऐसे भगवान्‌ 

ऋषभदेव को हमारा बार-बार नमस्कार है । 


देवगण आकाश से जो पुष्प वृष्टि करते हैं, उत् पुष्पों का 
चर्ण एकदस निर्मल ओर घवल होता हे। शरदऋतु के चन्द्रमा के 
समान सफेद रंग के फूलों से क्या शिक्षा मिलती हे, इस पर आप 
“विचार कीजिए | फूल्न तो संसार में सभी रगों के होते हँ। कोई 
लाल, कोई नीला, कोई पीला, कोई हरा ओर कोई काला होता 


है।। मगर देवता सफेद रग के फूल द्वी बरसाते हें । इसका कारण 
क््याहेर े । - 


स्रच्छ ओर श्वेत वर्ण के फूल जगत्‌ को सानों यह संदेश 

देते हैं. कि हे जगत्‌ के जीबों ! तुम अपना हृदय भी ऐसा ही 
निर्मेल ओर स्वच्छ बताओ | भगवान्‌ को जो उन्ज्ब्ञ वेभव प्राप्त 

,हआ है, वह उनके शुक्‍त्न ध्यान का तथा शुक्ल लेश्या का ही परि- 
णाम है। प्रभु ने अचल शुक्क ध्यान का सेवन किया और शुक्ल लेश्या 
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को धारण किया इसी कारगा शुल्ततर्ग के पृरप्पों की वर्षा ही रही 
है । अन्त करण » से जब सारी सलीनता हद जाती है. पार्पो की 
कालिमा दर हो जाती है, विचार शुद्ध हो जाते तो शुद्ध कर्मों 
का सचय नहीं होता अशुभ कर्मों का बध नहीं दोता * यही नहीं 
शर्त-शनः आत्मा कि कालिसा घुलती चली जाती है ओर झआत्मा 
मे स्वच्छता बढ़ती जाती है । 


सन की क्रिया रुकती नहीं है किसी न किसी व्रिपय का 
वह चिन्तन करता द्वी रहता है ऐसी म्थिति में विवेकशील व्यक्ति 
को चाहिए कि बद्द अपने मन की- गति को स्वच्छता की ओर 
मोड़े । जब कमी अशुद्ध विचार मन में आने लगे तो उसी समय 
सावधान होकर उन्हें दूर कर दे ओर शुभ जिचारों में उसे उल्लका 
रक्खे। यों करते-करते मन वश में द्वो जायगा ओर फिर गदे 
विचारों की ओर उसकी प्रवृत्ति दी नहीं होगी । इसके लिए साधना 
की आवश्यकता है। सदेव जागरूक रहने की जरूरत है , मन की 
चौकीदारी करते रहना चाहिए। अगर थोड़ी सी देर के लिए -भी.- 
गफलत में पड़ गये तो मन्न गंदे और मलिन विचारों की और 
भाग जायगा ओर तुम्दारी साधना असफल द्वो जायगी-। र- 


जब हम कहते हैँ कि अपने मत को वशीभूत करने का 
निरन्तर प्रयास करते रहो तो इसका यह अभिप्राय नहीं कि अपने 
कायिक एवं वाचनिक व्यापार की ओर ध्यान ही न दो। मन 
वचन ओर काय का आपस में बहुत घनिष्ठट सबंध हे! मन -के 
विचारों का अभाव वचन ओर काय पर पंडे बिना नहीं रहता 
ओर इसी तरह घबचन तथा काय के-व्यापारों का असर सन पर 
अवश्य पड़ता है ! इसीलिए भगवान ने यह बतलाया हे कि मन, 
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बचत ओर तन से जो त्याग किया जाता है, वही त्याग पूर्ण 
होता है । 

मान लीजिए, कोई सनुष्य बचन ओर काय से किसी पाप 
का परित्याग करता है, पर मन से नहीं करता। उसका मन उस 
पाप में डूबा रहता है!। तो क्या उसका वह त्याग सेफल्न ओर 
लाभदायक होगा ? जिसकी मनोभावना पापमंय है, जिसके विचार 
विकार से भरे हैं, वह घोर पाप का भागी अवश्य होता है, चाहे 
घह वचन और काय से पाप भल्ले द्वी ने करता हो ! .' हे 


- “ इसी प्रकार अगर कोई यह संकल्प करे कि में मन से पाप॑ 
नहीं करूगा,- काग्र ओर-बचन से प्रार्पों का सेवन. करने की छूट 
रखता हूँ । ते ऐसा करने वाले व्यक्ति को आप क्‍या कहेंगे ? जो 
कहता है कि में मन से पाप नहीं करता, सिफफे 'बंचन ओर काय 
से द्वी पाप करता हूँ, मेरा मन निष्पाप है, पचित्र है, उसे आप 
क्या ढोंगी और भ्ूठा नहीं सममेंगे ? निस्सन्देह इसे 'ऐसा ही 
सममनना;पड़ेगा । अगर छसका सन पाप में नहीं होगा,तो बढ 
बचन ओर काय. से पाप क्यों करेगा ? मानसिक पवित्रता के 
ताम पर भारतवपे में, प्राचीन काल सें, न जाने कितने. अत 
हुए हे ! न मालूम कितने अनाचार, ठदुराचार और लोमहषेक 

कांड हुए हैं। बस्तुत. मत, बचन ओर काय की त्रिपुदी है । जो 
बचन ओर काय से पाप का त्याग करना चाहता है उसे मने से 
भी पाप का त्याग करना चाहिए ओर जो ' सन-से पाप का त्याग 


करना चाहता है, उसे बचन ओर काय से भी पाप का परित्यीरे 
क्ररता-चाहिए |” 


ग्र 


7. भाइयों! क्रिया पवित्र होगी तो ही: विचोर पंबित्र हो 
सकेंगे। यह लड़ता है. तो, में क्यों लड् ? ,थह मूर्ख है तो मैं क्यों 
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भूखे वनू' ? मूर्खता का सुकाविला मूलेता से क्‍यों किया जाय ? 
इस गकार के विचार शुद्ध हैं। इसी प्रकार जहां कहीं चलने का 
काम पढ़े, विना देखे-भाले मत चलो। इंस बाव का ध्यान रखो 
कि मेरे चलने से किसी जीव को किसी किस्म का कष्ट न हो। यह 
विचार उच्ज्बत्र है। कभी कोई चीज़ फेंकती हो तो भी ध्यान 
रक्‍्खो, यतना रक्खो। बिना ठीक तरह देखे मत फेंको,- जिससे 
किसी के ऊपर न गिर जाय। देख कर न फैंकरोगे तो लड़ाई हो 
जायगी, किसी के कपड़े विगढ़ जाएँगे । इसी प्रकार जो भी दूसरी 
क्रियाएँ करो, यतना का ध्यान रक्खो । भगवान्‌ फरमाते हैं.-- 





जय॑ चरे जय॑ चिट्ठे, जयमासे जय॑ सये | 
जय॑ भ्रु जंतो भासन्तो, पाव॑ कम्मं न वंधर॥ : 


अर्थात--यतनापूबक चलो, यतनापूवेक ठहरों, यतनापूर्वक 
जैंठो और यतनापूर्वक ही शयत्त करो। यवना के साथ जीमने 
वाला और यतता के साथ भाषण करते वाला पाप-कर्म का 
बंध नहीं करता है। - - 

इस अकार प्रत्येक क्रिया करते समय उच्ज्वल भावना 
होनी चाहिए। देखो, काले रंग की चीज का देवता भी-आद्ार 
रना उ्संद नहीं करते। वे केसरिया या सफेद, 'रँग ही पसद्‌ 
करते हैं। हि 

इस कथन का आशय कोई यह न समभ ले कि मंक्त लोग 


देवता के निमित्त जो चढ़ावां चढ़ाते हूँ, या आहुति देते हैं, उसे 


क 


वह देवता सलुष्यों की भांति खा लेता है य्रापीलेता.है। नहीं; 
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ह्प्द 





ऐसा नहीं है'। देवता अपने अवधिज्ञान से सिफे भक्त की सावना 
को ही देख-जान लेते हैं ओर भावना से ही सन्तुष्ट होते हैं। यहां 
रंग पसंद करने की वात भी इसी आशय से कह्दी गई है। प्रत्येक 
व्यक्ति, को ,उज्य्यल ओऔर पत्रित्र विचार रखने चाहिए । 
विचारों में पवित्रता लाने के लिए और साथ ही एक 
बार उत्पन्न हुई पवित्रता कों टिकाये रखने के साधन अनेक 
हो सकते हैं। अपनी अपनी रुचि ओर झुविधा के अंजुसार उन 
साधनों का प्रयोग किया जा सकता है। उस साधनों में एक 
प्रभावशाली साधन आदशें महात्माओं के जीवन चरितों का 
पठन पाठन भी है। जिन महात्माओं ने जीवन की पावनता प्राप्त 
करके “महात्मा” पद पआप्त किया है, उनके चरित का चिन्तन- 
मनन करने से दूसरों को भी यथार्थ पथ का परिक्षान होता है । 
उदाहरण के लिए धर्मरुचिजी अनगार को ले लो | उनका चरित 
कितना मंहान्‌ और अलौकिक है ! उसमें उच्च से उच्च श्रेणी का 
त्याग, अनुकम्पा ओर समभाव भरा हुआ है। जो व्यक्ति एक 
बार भी उस महांत्‌ चरित का अध्ययन करेगा, उसके: चित्त में 
दया का उद्रेक हुए बिता नहीं रहेगा । 


घर्मरुचि 'अनगार का वर्णन ज्ञातासूत्र में आता है । वे 
धर्मंघोष आचाये के शिष्य थे। एक बार घर्मंघोष आचारये अपनी 
शिष्य-मडली के साथ विचरते-विचरते. चम्पा नगरी के -बाहरी 
भाग में स्थित बाग में पधारे ओर ज्ञान ध्यान करने लगे । उनके 
साथ कई चेले थे । कोई एकान्तर तप करता था औंर कोई दूसरे 
प्रकार के तप का अनुष्ठान करता था। उन्हीं में . एक भद्दामुनि 
धर्मरुचिजी थे जो मासखसण की तपत्यां किया करते: ये। एक 
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महीना उपवास कैरने के पश्चात्‌ एक दिल, एक बार ही आहार 
लेते थे ओर फिर एक सह्दीता तक उपवास करते थे । 


भाइयो | उपवास करना साधुओं के लिए खास तौर पर 
आवश्यक है। भगवान्‌ ने उपवास की तपस्या को महत्त्व देने के 
[शए वाह्य तपों में अनशन तप को संब से पहले गिना है । ग्रहस्थों 
के लिए भी अष्टमी, चतुर्दशी और पत्चखी के दिल उपवास करने 
का विधान है| अनशन करने से आत्मा की शुद्धि होती है । कर्मों 
की नि्जरा होती है, इन्द्रियाँ वश में हो जाती है, मन पर काबू 


(| 


भाप्त किया जा सकता है, ज्ञान-ध्यान में दोने वाले प्रमाद को दूर 
किया जा सकता है। इन सब्र लाझों को ध्यान्न में रख कर ' भग- 
वान्‌ तीर्थंकर ने अनशत्त तप पर विशेष रूप से बल ढ्या है। 
चरस तीथंकर भगवान्‌ महावीर स्वामी ने अपने साथक जीवन में 
घोर तपस्या की थी । आदितीथथेकर भगवान्‌ ऋषभदेव ने भी छट्द 
मद्दीते की तपस्या की थी। -यह सब उदाहरण हमारे लिए पथ- 
अदरोंक होने चादिए। गीता में भी अनशन की महिमा बखानी 
गई है। उसमें अनशन तप को सर्वश्रेष् बतलाया गया है । यह 
भी कहा हे-- ' 


विषया विनिवर्त्तन्ते निराहारस्य देहितः | 


.. अर्थात जो प्राणी आहार का मा कर देता है. श्र्थाव्‌ 
अनशन तप करता है, उसकी इन वश में हो जाती हैं और 
विषय विकार का विनाश द्वो जाता है! न 


५. सशन की उपयोगिता धार्मिक एवं आश्ष्यात्मिक दृष्टि से 
तो निर्बिबाद है ही और इसी कारण प्रायः सभी.घर्मो' में उपवास 
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की न्यूनाधिक महत्ता स्वीकार की गई है, परन्तु स्वास्थ्य की दृष्ठि 
भी अनशन कमर उपग्रोगी नहीं है। आयुर्वेद शाह्न का' 
विधान है-- ' 


ज्वरादों लद्धन पथ्यम | 
महुष्य को जव ब्यर चढ़े तो प्रासस में लंघन करना उसके 
लिए हितकारी होता है । यह भारतीय चिकित्साशाद्न का विधान 
। आजकल के डाक़्टरों ने भी इस सिद्धान्त का समर्थत्त किया 
। अमेरिका में तो उपवासचिकित्सापंदति नामक एक चिकि- 
त्सापद्धति ही प्रचलित हुई है । ये 


इन सब वातों के अतिरिक्त आज भारतवर्ष की जो 
स्थिति है, उसमें उपवास की सणाली इतनी अधिक अवश्यक है 
जितली पहले कभी नहीं थी | भारतवर्षे में आज अन्न फा सकट 
एक गंभीर संकट है| इस संकट का जप इतना उम्र और भेयानक 
है कि देशह्वित.की अनेक उपयोगी योजनाएँ इसके सामने समाप्त 
हो जाती हैं. शासक परेशान हैं'और जनतों भी परेशान है। 
देश का बहुत-सा द्रव्य दूर विदेशों से अन्नः मगाने में, व्यय हों 
रहा है और इस कारण देश की आर्थिक स्थिति बिगड़ती चली 
जा रही है । ऐसी स्थिति में अगर भारतवर्ष भगवान्‌ मह्दाबीर' के 
बतलाये हुए-मार्ग का अजुसरण करे और अल्येक,सनुष्य अपनी- 
अपनी शक्ति के झनुसार प्रतिसास, दो चार, या छुद्ट उपवास 
रना आरभ-कर दे'तो अन्न की समस्या “के ' बड़ी 
संद्टार्धता मिल'सकत्री'है'। ऐसा- करने से “देश, की. . जनता के 
स्वास्थ्य में भी आखग्रेजनक, सुधार होगा। - 
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मतलब यह है कि किसी भी दृष्टिकोण से देखिए, अनशन 
का महत्त्व कम नहीं हूँ, यही कारण है कि जेन परम्परा में अन- 
शन की प्रणाली आज तक चली आ रही है। जेन मुनि लम्बे- 
लम्बे अनशन करते हैं, साध्वियां भी करती हैं. ओर श्रावक्र- 
आंविकासघ भी । 


घर्मरुचिजी अनगार की तपस्या साधारण नहीं थी। एक 
सास में सिफे एक दिन ओर एक बार ही भोजन करना और 
त्म्वे समय तक इस प्रकार की तपस्या को चालू रखना मामूली 
चीज नहीं है । इसके लिए उत्कष्ठ ओर उत्कद आत्मवल की आव- 
श्यकता है। जो महर्षि आध्यात्मिकता की उच्चतर भूमिका पर 
पहुँच चुके हैं, जो शरीर में रहते हुए-भी शरीर से भिन्न आत्मा 
की अनुभूति करने लगते हैं, जो आत्मानन्द के गहरे सरोवर में 
स्‍्तान करते हैं, जिनका देद्दाष्यास नष्ट हो चुका है, वह्दी इतनी उम्र 
तपस्या कर सकते हैं। शरीर के दास, इन्द्रियों के गुल्ञाम ओर 
अन्न के कीढ़े तो एक भी अन्न का त्याग नहीं करते ! । 
। साधुता किस उद्दे श्य से अंगीकार की जाती है? साधु- 
अवस्था का आदशे आत्मा को तारता है। आत्मा को तारने का 
अथे है-आत्मा को विकारविद्दीन बनाना, शुद्ध अबस्था में लाना । 
जो हक पर कमर बांध लेगा बह अपने आपको कैसे तार सकेगा । 
कंद्दी 6 +- * ट 


बाग विगाड़े बांदरा, सभा विगाड़े कूर। 
सेष बिगाड़े लोलुपी, जाके मुंडे घूर॥ 


बंदर बगीचे में जा पहुँचता है! तो. वह सारे बगीचे: को 
उजाड़ देता है, सभा भरीहुई दो ओर उसमें कोई कूर-कर असभ्य 
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आदमी पहुँच जाय तो सभा को बिगाड़ देता है । इसी 
प्रकार यदि कोई साधु जीभ का चटोरा हो तो वह साधु के भेष 
को बिगाड़ देता है, उस वेष की वदनामी कराता है'। वास्तव में 
धह साधु नहीं, गृहस्थ है और उसे भला गृहस्थ भी नहीं कहा जा 
सकता। जो खाने-पीने में लोलुप दो जाता है, वह योग की 
साधना नहीं कर सकता।,... +. - 


धर्मरुचिजी के पारणा का दिन आया। पारणा के दिन 
वे ग्रात.काल होते ही भोजन लेने नहीं चल दिये । उन्होंने पहले 
पहर में स्वाध्याय किया ओर दूसरे पहर में ध्यान किया । जब 
तीसरा पहर ल्ञगा तो मु हपत्ती की श्रतिलेखना की, पात्रों और 
भोली को संभाला-अतिलेखना की और फिर गुरुजी के पास 
पहुँचे | तीन बार वन्दना करके गुरुजी से निवेदन कियां-आपकी 
श्राज्ञा हो वो मैं जाऊँ और प्रासुक आद्वार लाकर पाएणा करूँ ? 


: शुरु महाराज बोले-दे पुण्यवान्‌ शिष्य | सुखे-सुखे जाओ 
ओर आहार लाकर शरीर को भाड़ा दो।. # 


गुरुजी की आज्ञा पाकर धर्मरुचि महाराज मध्यम चाल 
से नगर की ओर चले ।.एक महीने के उपधासी होने पर भी भोजन 
के लिए वे इतने उत्कूठित नहीं थे कि जल्दी-जल्दी भागते जाते। 
वे साधारण गति से जारहे थे । भगवान्‌ ने फर्माया है-- 
दवद्वस्स न गच्छेज़ना, मासमाणो अ गोयरे | . 
- ०-2 8 2 229 7 
.- ,दसन्तों नामिगच्छेज्जा, ,इल उच्चावियं सयां || - 
-“-देशवेकालिक, अ० ४, गा० १४ 
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दशवेकालिकसूत्र में बताया गया है कि साधु की जल्‍दी 
जल्दी नहीं चलना चाहिए। साधु आगे की चार द्वाथ भूमि को 
देखता-देखता और चिदंदी आदि जीव-जन्तुओं को बचाता हुआ 
चले | यह नहीं कि कब लाऊे और कब खाऊँ, यह सोचकर घोड़े 
की तरह दोड़ता जाय | 


साधु को चलते-चलते बातें नहीं करनी चाहिए। बातें 
करते-करेते चलने से रास्ते पर नज़र नहीं रहती आर इस कारण 
ईयांसमिति में दोष लगता है । हँसते हुए भी नहीं चलना चाद्विए । 
हँसी-मजाक करते हुए चलने से गौरव की क्षति होती है. 
लिन शासन की लघुता दीखती है । 

साधु को आहार के लिए उच्च कुलों में भी जाना चाहिए 
ओर नीच कुलों में भी जाना-चाहिए, अर्थात्‌ धनवान गृहृस्थों के 
घर भी जाना चाहिए तथा निर्धनों के घर भी जाना चाहिए। 
दातार अनेक प्रकार के होते है--कोई घन से भी ऊंचा अर दान 
देने की भावना से भी ऊचा होता है, कोई धन से ऊंचें। मगर मन 
से नीचा होता है, अर्थात्‌ धनाव्य होते हुए भी,दान देने को 
भावना से रहित होता है । पास में पैसा बहुत है पर गुलाबबाई 
का बहराने के लिए हाथ नहीं चलता, ऐसी मद्दिशाए भी देखी 
जांती है इसके विपरीत कोई धन से नीचा किन्तु सर्न से ऊंचा 
होता है। घर में अधिक नहीं है किन्तु दान देने की भावता 
इतनी प्रबल होती है कि. कद्दा नहीं जा-सकता- -मालवा में 
खाचरोद एक गांव है। विक्रम संबत्‌ १६६२ की वात है। वहां 
एक सेठ रहता था। उसके पास सिप्मे' चार-पॉच हलार की 
जायदाद थी। शरीर से भी चह-हृष्ट-पुष्ट था ओर गतिदि्न पाँच 
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सामायिक करता था । उसके घर साधु गोचरी के लिए जाते तो 
घह धन्ना सेठ कहा फरता--मद्दाराज रोटी , तो व्यादा नहीं है, , 
थी दूध खूत्र लीजिए । बह यायें और भेंसे रखता था। दान देने 

के उसके भाव बहत ऊँचे रहते थे । कहा है:ः-- 


देतो भावे भावना, लेतो करे सन्तोष॑ । 
वीर कहे रे गोयमा ! दोनों जावे मोक्ष ॥ 


भगवान ने दाता ओर पात्र दोनों के कत्तेव्य का कथन 
कर दिया है | देने वाले को ऊँची भावना रखनी चाहिए ओर 
लेने वाले फो गहरा सनन्‍्तोष रखना चाहिए। ऐसा करने से दोलों 
फो ही मोक्ष की भाप्ति होती है । 


“ खाचद का वह सेठ मनों भावा तो कुत्तों को खिला 
देता था। उसने सदात्रत अ्रलग खोल रज़्खा था। अगर कोई 
गरीब उसके पास पहुँचकर कह्दता--में भूखा हूँ, तो सेठ ब्रिचार 
करता--इसे रूखी सूखी रोटी तो कोई भी खिला देगा, गर्मागमे * 
जलेबी कोन खिलाएंगा ? यह्‌ सोचकर वह उसे जलेबियां खिलाता 
था। उसकी भावना इतनी उदार और ऊँची थी। बह चाहे खुद 
न खाता पर दूसरों को प्रेम से खिलाता था । 


उसके यहां आसामियों के लेन-देन का धंघा था। चह 
दूध न देने बाली सेंसों को गांबड़े मे भेज दिया करता था और 
ज्याई हुई भसों को अपने पास रखता था। जब वह गांबड़े, में 
जाता तो सेव-दाल के कनस्तर भर कर ले जाता ओर अपने 
आसामियो-देनदारों-के लड़कोँ को प्रेमपूर्वंक खिलाया करता 
था | जब हिसाब किया तो छप्पन के दुष्क्राल के” समय पेदावार : 
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नहीं हुई, लेकिन आश्रय है कि उसके आसामियों फी पैदावार 
ज्यों की त्यों हुई | कोई भी मांगने वाला भिखारी उसके दरवाजे 
से खाली हाथ नहीं लोठता था । 


भाइयो ! उसके पास पृ'जी परिमित थी, मगर दिल 
उसका कितना विशाल था। चह्ट दया पतल्षवावा था ओर गरीब 
वहिनों के घर चुंपके चुपके अनाज आदि आवश्यकता की चीजें 
भिजवा देता था | ऐसा वह दिलावर था! ऐसा. दिल लखपति 
का भी होना मुश्किल है। घर पर वह स्त्रय॑ अच्छी चीज खाता 
था ओर दूसरों को भी अच्छी ही चीज खिलाता था। खराब 
खाना और खराब खिलाना उसने सीखा ही नहीं था । है 


जिस दिन उस सेठ की मृत्यु हुई, सब्र लोगों को द्वार्दिक 
दुःख हुआ। खास तौर से गरीबों को तो वहुत द्टी दुख हुआ। 
वे बहुत रोये। उन्‍हें ऐसा लगा कि मानों हमारा सहारा चला 
गया है । किसी ने उनसे पृछ्ठा-अरे, तुम. लोग क्‍यों रोते हो ? 
यहां तो बहुत लखपति हैं ! तब उन्होंने कद्दा-ऐसे लखपति तो - 
पहले से ही मरे हुए हैं ! - 


जब उस सेठ की रूत्यु हुईं, तव भी उसकी पृ'जी चार-पांच: 
हजार की थी। इतना परोपकार किया, इतना दान दियां, खूब 
खाया, खिलाया और बाँटा, फिर भी उसकी पूजी ज्यों की त्वों 


रही। . . | बल  आ5 ह 
चौथे अकार के दांतार वे हैं. जो धन से भी नीचे और संन ' 
सेभीनीचेडोते हैैं।. «० +- ०» ़ 


& 


है| 
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धर्मरुचिजी अनगार शान्त भाव से, मध्यम गति से, उच्च 
नीच कुत्तों पर समभावना रखते हुए आह्वार के लिए चले | उस 
समय चम्पा नगरी सें एक प्राह्मण परिवार था। उस परिवार सें 


त्तीन भाई थे। तीनों में आपस में प्रगाढ प्रेम था, लेकिन रसोई 


अलग-अलग बनती थी। तीनों ने विचार किया कि अपने यहां 
सम्पत्ति की कमी नहीं है । ऐसा करें कि तीनों घरों में भोजन की 
बारी बाँध दें। -.एक दिन एक के चौके में सभी मिल कर जीसमें 
दूसरे दिन दूसरे के यहां ओर तीसरे दिन तीसरे के यहां। सब 
के यहां बढ़िया से बढ़िया भोजन बनना चाहिए। ऐसा करने से 
प्रथम तो भोजन करने में आनन्द आएगा, प्रमप्रीति बढ़ेगी और 
प्रत्येक ग्रह्तासिती को भोजन बनाने से दो दिन की छुट्टी मिल 
जायगी.। 


बहुत से लोग ऐसे क्जूस होते हैं कि वे न स्वयं .खा सकते 
हैं और न खिला ही सकते हैँ । मरने के बाद सरकार भले उनकी 
सम्पत्ति पर अधिकार कर॑ ले पर वे अपने हाथ' से पाई भी नहीं 
दे सकते | लेकिन 'इन तीनों.के घर वारी-वारी से अच्छे सात्त 
बनते हैं ओर सब साथ वेठ कर प्रसन्नता के साथ ज़ीमते हैं। : 


एक दिन तीसरे भाई की बारी थी । उसकी पत्नी का नाम 
नागश्नी था। उसने अच्छे-अच्छे भोजन बनाये ओर तृम्बे का 
रायता भी चनाया। रायते में बढ़िया मसाले डाले ओर बघार 
लगाया। रायता बनाने से पहले उसने तूम्बा चखा नहीं था। 
जब बन कर तैयार ट्टो गया तो उसे चखने की याद आई। उससे 
'बह रायंता चखा तो जीभ पर रखते ह्वी थू-थू करने लगी। बहू 
कडुवा ज़दर था। उसने सोचा--“चलो अच्छा, हुआ क्रि मैंने 
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पहले ही यह रायता चख लिया। न चखती तो भेरी इज्जत मिट्टी 
में मित्र जाती । इसके बाद उसने दूसरा रायता बनाया और 
पहले वाले रायतें का बर्तन एक किनारे रख दिया । यथा समेय 
तीनों भाइयों ने भोजन किया । ख्लियां भी जीम चुकीं ओर लागश्री 
-स्वर्य भी खा-पीकर निव्रद गई। सब ने उसके भोजन बनाने की 

_वारीफ की | | है 


भोजन से निव्वत हो जाने पर वह रसोई घर में ऊपरी 
काम कर रही थी कि उसी समय मासखमण वाले मुनिराज धर्म- 
“रुचिजी आहार की गवेषणा करते हुए उसके घर जा पहुँचे 4 
“नागश्री ने उन्हें देख कर कहा - महाराज, पधारो ! 


नागश्री ने सोचा--यह रायता इनको दे दू“ तो ठीक रद्देगा। 
फेंकना नहीं पड़ेगा और संतों का क्या है ? जेसा मिलेगा बैसा ही 
खा लेगे! 


भाश्यो | देखो भाग्य की बात ! स्वर ओर मोक्ष में जाने 
की जगह नागश्री नरक में जाने का काम कर रही है ! उसके यहां 
ऐसे भद्दाव्‌ तपरब्री पधारे हैं कि अगर भक्तिभाव से साताकारी 
आहार दे तो उसका महान कल्याण हो जाय, मगर उसका 
भवितज्य खोटा है ! इसी कारंण उसकी भावनो ऐसी मलिन हो गई। 

पन-धन तपसीजी हो के स्ुनिवर घर्मरुचि अनगार | 

' भुनि ने भोली में से पात्र आगे किया उसने वह रायता पात्र 
में डाल दिया। मद्दाराज ने क्द्दा--बाई: तुम्हें जीमना होगा न 


लेकिन वह क्‍यों सुनने लगी ९ उसने सममा फंद कटा और सारों 
का सारा रायता मुनि के पात्र में उंडेल दिया4 है 
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'... मुनिजीने सोचा--आहार पयोप्त हो गया है, अब दूसरे 
घर जाने की क्या आवश्यकता है ? यह सोच कर वे अपने स्थान 
की ओर चजत्न दिये वास्तव में मुनि का यही कत्तेठ्य हैकि पहले- 
पहल पात्र में जो भी आहार आरा जाय उसे ही समभाव से प्रहण 
करले | यद्द नहीं की पहले रूख्ी-सूखी रोटी मिली है तो घी-दूध 
के लिए नृह॒स्थों के यहां चक्कर काटता फिरे और जब बढ़िया माल 
थ्रा आय तो पहले वाले की फेक दे! घर्रुचि अंब्गार परम 
तपल्‍्वी ओऔए जिनेन्द्रिय थे। उनके लिए खरस ओर नीरस आहार 
में कोई अन्तर नहीं था। अतण्व उन्हें जो भी मिला, उसे लेकर 
वे अपने गुरुजी के पास पहुँचे | उन्हें लाया हुआ आह्वार दिखला 
फर कहा--गुरुदेव, यह जोग लगा है । 

' गुरुजी ने आहार देखकर विस्मय किया! कहा-श्रे 
घेलां, भासखमण के पारणा के लिए सिफ शार्क ही शाक बहराने 
चाला ठुझे कीन मिला ? शाक्र के अतिरिक्त उसमे और कुछ भी 
नहीं वहराया | ह 

' धर्मरुचिजी ने सहज ओर सरल भाव से कट्ठा-एक 
नागश्री त्ाह्मणी के घर से यद्द मिला है. । यद्दी इतना बहुत था कि 
दूसरे घर जाने की आवश्यर्कवा ही नहीं रही । इस कारण इसी 
को लेकर चला आया हूँ। छ ] | 

गुरुजी ने तभी समझ लिया कि इसमें कुछ न कुछ चुदि 
है।। फिर उन्होंने एक उंगली भर कर चखा तो मालूम हो गया कि 
यह जद्दर है | तब गुरुजी वोले-चेला ! तू इसे खाएगा तो अकाल 
में दही मर जायगा | इसलिए मेरी आज्ञा है कि तू इसे बाहर जाकर 
भ्राछंक भूमि देखकर परठ दे । यह अभर्य है. इसे खाने बाला 
जीवित नहीं रहेगा। े न 
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गुरु की आज्ञा पाकर वे उसे प्रठने के लिए चले । जहाँ 
केलू ( कवेलू ) पकाये जाते हैं, उस जगह पहुंचे | वहां जाकर-+ 
-अबाड़ा पासे जायने हो झुनिवेर ठपको नाख़्यों- एक। 
सहसख्र कीड़िया वास लइ हो मुनिवर मरण लिया वहां देख । 
तब मुनिवर मन चिन्तवे हो सुनिवर कियो यो खोटो काम । 
सहख्र कीड़ियां मर गई. हो मुनिवर प्राण तजो इण ठाम। 
हे | धन-धन तपसीजी ..... ....« 
भाइयो | सुनिराज ने शुद्ध भूमि. देख कर शाक का एक 
वू द्‌ वहां डाला | इधर उधर उसकी गंध-फेली। हजारों कीड़ियां 
वहां आ पहुंची -ओर शाक के बू'द में मुह लगा-लगा कर मर 
गईं। यह द्वालत देख कर मुनिराज ने, कहा--गुरु, मद्दाराज . को 
आदेश था कि ऐसी जगह डालना जहां डालने से किसी 'जीव 
को कष्ट न पहुँचे | मगर यहां कहीं भी डालने से तो हजारों-लाखों ह 
आखियों की जान चल्नी जायगी ! फिर मेरे पेट के सिवाय प्राछुक 
जगह ओर कौन-सी है ९ इसमें डाल देने से किसी भी- जीव को 
तकलीफ नहीं दोगी। यह सोच कर-- सी ४ 
घोल घाली ने सब तुम्बड़ो, हो सुनिवर पीधो आप शरीर । 
दया भाव दिल में धरी, हो सुनिवर छह काया का पीर ॥ 
ला हि ॥ घन-धन० ॥| 
उन परम दयालु ओर देह की ममता से रहित उरने मह्दा- 
झुनि ने वह रायता अपने ह्वी पेट में डाल लिया। पात्र को घो:- 
पंछ कर साफ करके वे पी गये। कितना कटुक था बह रायता,। 
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सग़र जिसके दिल में दया का वास होता है, वह अपने कष्टों को 
ओर ध्यान नहीं देता । दूसरे प्राणियों की रक्षा के लिए दयावान 
पुरुष घोर से घोर कष्ट भी असन्नतापूवेक सहन कर लेते हैं । जीबों 
की दया के लिए अपने प्राणों का उत्सभे कर देने का यह उदा- 
हरण ग्ानव जाति के इतिहास में अनूठा है! विरता ही कोई 

. खंग केर सकता है। धन्य हैं, धन्य हैं तपस्वीराज' धर्म 
रुचिजी ! उत्तकी दयालुता, उनकी » उनका-त्याय और 
बलिदान युग-युग तक अमर है। कौत निष्ठुर ऐसा होगा जो इस 
अज्ञपम चरित को पढ़-छुन कर द्रवित न हो जाय | किसका सस्तक 
ऐसी मान्रत्र-समान की बिरल विभूतियों के समत्त श्रद्धा और भक्ति 

नत नहीं हो जायगा ? सच है, ऐसे लोकोत्तर महात्माश्रों के 
. त्याग ओर पावत्त चरित की बदौलत ही जिलेन्द्र भगवान का 
: शॉशिन “आज तंक देदीप्यमान रहा है! किस मुख से ऐसे महा- 
पुरुषों का.बखान किया जाय ? कीड़ियों की रत्ता के लिए अपने" 
रारीर का परित्याग करके सन्तोषः मानने वाले भद्दामुनिराज !. 
आपके अति हम अपनी श्रद्धा और मक्ति प्रकाशित करते हैं और 
मुष्य में जब तक दयाःकी भावना रहेगी, विवेक की थोड़ी-सी 
भी सात्रा रहेगी, तब तक तुम्दारे त्याग की गुण गाथा गाईं जाती 
रहेगी। ' ' ; के 
इस सम्बन्ध सें शास्त्र का पाठ हैः- | 

, देख तस्स 'म्मरुइस्स अणगारस्स इमेयारूवे अ्व्भ- 
त्थिए जाव समुप्पज्जित्या जई ताब इम्रस्स सालतियस्प * 
जाप एगंमि: विंदु/'मि वक्खियं म अणगार्ति पिपीलिका 
पहस्ताई' बवरोषिज्ज त,' त॑जति' सं अह एयं सालहय॑ 


0 म 


श्प्ठप ] [ ---+तढ  [ दिवाकरूदिव्य ज्योति ज्योति 
कि रा अ५ ५“ ५नफएफ'ए:/">्र"्न्ज++--- 
थंडिल्लंसि सब्ब॑ निप्तिरामि, ततेण बहुरं पाणाश भूआखँं- 
जीवाणं सताणं वह करण भविस्सति--. । 
त॑ सेयें खलु ममेयं सालइयं जाव गाहं सयमेव 
आहारेत्तए,' प्रम चेव एएशं सरीरेणं शिक्ष्जाउ 
त्ति कट्ट एवं संपेहेति, संपेहित्ता मोहपोत्तियं 
पडिलेहेति पढिलेहित्ता ससीसोवरियं काय॑ 
पमज्जेति ; पमज्जित्ता त॑ सालइयं तित्तकड़यं 
बहुने हावगाढ बिलमिव पत्नगभतेणं अप्पाणेणं 
_सब्बं सररीकीइ सि -पक्खिवति |. या 
सुनिराज धर्मरुचिजी उस ,कुए तूम्वे के शाक्‌ को, बिना 
नाक-भोंह सिकोड़े उसी प्रकार पी गये जेसे कोई वूध और शहद 
फो पी जाता है। पीकर .ब्हाँ से उठे और ज्यों ही थोड़ो दूर गये. 
कि चक्कर आने लगे । एक सास से पेट खाली पड़ा-था | उस पर 
अर का असर होते क्‍या देर त्गती थी |- मुनिराज समझ गये 
कि शरीर में जहर व्याप्त होने. लगा-है।. अभी मैं, होश में हूँ । 
मुझे यों ही शरीर का त्याग नहीं कर देना चाहिए। जब तक, 
शरीर काम दे सके और मैं शरीर से काम ले-सकू, तब्र तक ले 
ही लेना चाहिए। ऐसा विचार करके वे एक वृक्ष के नींचे गये 
ओर उन्होंने यावज्वीबन आहार पानी का परित्याय कर दिया 
अर्थात्‌ संथारा ले लिया । 
सुनिराज की भावना अब और-ऊँची चढ़ी | वे झात्मा के- 
स्वरुप में रमण करने लग्े। शरीर-था पर उसका. अृक््यास नहीं , 
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था। मानों देह में रहते भी वे देह से अतीत हो चुके थे । न शरीर 
उनका था, न वे शरीर के स्वामी थे। उन्होंने शरीर की चिन्ता 
छोड़ ही दी थी। चाहे उसे कुत्ता खा जाय या काक चींथ डालें | 
उन्हें उससे कोई प्रयोजन नहीं था। शरीर का जो सदुपधोग उन्हें 
करना था, कर चुके थे। इस एत्कृष्ट भात्रना के साथ शरीर को 
त्याग कर झुनिराज की आत्मा स्वार्थंसिद्ध विमान. में अहमिन्द्र 
फे रूप में उत्पन्न हुई सर्वार्थ सिद्ध पिसान सर्वोत्कृष्ट स्त्रगे है और 
जो वहाँ उत्यन्न होते हैं, एक भवावतारी होते.हैं। सवांध सिद्ध से 
च्युत द्वोकर एक वार सनुष्य का भन्न करके मोक्ष प्राप्त करते हैं । 
सवाथसिद्ध विमान की स्थिति तेतीस सागरोपम की है. ! तेतीस 
हजार वर्ष व्यतीत होने पर वहाँ के देव एक बार सांस लेते हैं । 


7 * इधर धर्मरुच्िजी की आत्मा स्वरगेबासी हो गई ओर ,उन्तके 
शुरुजी उनकी राह देख हेशे। जब काफी देर हो गई ओर के 
अपने: स्थान पर न पहुँचे तो गुरुजी ने उनकी तल्लाश करने के 
लिए दूसरे चेलों को भेजा । चेले वहाँ पहुँचे ओर सारा पृत्तान्त 
जान कर गुरुजी के'पास लोद गये। , गुरुजी: समझ - ग़ये-धर्म 

रुचिजी ने जीयों की रक्षा के लिए स्वय ही रायता पी लिया ओर 
देह, त्याग कर अपनां प्रयोजन सिद्ध कर लिया' है । 


गुरुजी ने अपने ज्ञान का उपयोग लगाया और मालूम 
करके कहा--श्रोह्दी | -यह उस त्राग़श्नी नामक़ 'त्राह्मणी का कार्ये 
है| उसी ने धर्मरुचिज़ी को जद्दीराला शाक बहराया है | चेलों क़ो 
भी यह बात मालूम ह्वो गई । उनमें से किस्री ने तंगरी में:बात 
चला दी । आखिर फेलती-फेलती/ बात एन ब्राह्मणों के।कानों/तक 
भी पहुँची-।- उन्हें” श्त्यन्त क्षोभ्न ओर लज्जा का अनुभ्॒वहुआ:। 
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मगर जो होना था सो हो चुका था। उस भयानक अनथ्थ को 
रोकने का कोई उपाय ही नहीं रह गया था| फिर भी तीनों भाइयों 
ने निश्चय कर लिया कि एक महान तपस्वी मुनिराज का घात 
करने वाली ओऔरत को अपने घर में रखना कलंक की बात है । 
उसे फौरन ही बाहर निकाल देता चाहिए आखिर उसके पति ने 
नागश्री को फटे. कपड़े प्रहना कर घर से वाहर निकाल दिया'। 
सभी लोग उस. हत्यारिणी को घुतकारने लगे । बहू जिधर:जाती 
उधर ही लोग उसका. अपमान करते, तिरस्कारं करते.| उसका 
मुह देखना भी अमगल माना जाने लगा । .+ ४८४४ 


नोगश्नी अपने घोर पावक का फत्न भुगतने लगी । 
जीविका के लिए कोई उपाय न देख कर वह ठीकरा लेकर भीख 
समांगती फिरती थी। उसका पाप इतना, उत्केद “था कि उसके 
छदय से उसके शरीर में सोलह भयानक रोग उत्पन्न हो गये 
जिनमें कोढ़, खांसी, श्वास, जलोदर आदि की गणना होती है । 
इतने रोगों से पीड़ित होकर वह कब तक जिदा रह सकती थी ९ 
आखिर मर कर वह छठे नरक में उत्पन्न हुईैं। . » +४ 


भाइयो !- नागश्री की हाज़्त पर जरा विचार करो | जिस 
समय मुनिराज उसके द्वार पर पधारे, उस समय दो मार्ग उसके 
सामने थे ! बह भक्तिभाव से आह्ारदान देकर अपने लिए स्वर्ग 
का मार्गे साफ कर सकती थी, मगर उसने उल्टा ही काम किया । 
उसने अपने लिए नरक का निर्माण कर लिया। वह, श्रभागिनी 
तिरने के बदले छूबव गई। नागश्री की.इस सूखेता पर आपको 
तरस ऋआता है ? आता तो होगा ही, मगरः ध्यान रखना कि 'तुम 
स्वयं तो नागश्री का अजुसरण नहीं कर रहे:द्वो ? तुम्हें जो सुअव- 


फल 
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सर पुण्योदय से मिला है, उसका नागश्नी की तरह, दुरुपयोग - तो 
नहीं करते ? मनुष्यभव, आयेक्षेत्र, बीवरागप्ररूपित घर्से का लाभ; 
सद्गुरुओं का समायम, आदि उत्तम सामग्री पाकर तुम अपने 
लिए स्वर्ग का सार्ग बना रहे हो या तरक का पथ साफ कर रहे 
ही ? इन वातों पर विचार करके अपना कर्तव्य निश्चित करोगे 
तो नागश्री की मुखेता तुम्दारे लिए कल्याणकारिणी वन जायगी । 


: : देखो, सावधान रहना। किसी भुनिराज. को ,देख “कर 


* उत्तका उपहास मत करना | अगरःउन्हें साता न पहुँचा सके तो' 


कम से कम असाता मत पहुंचाना >नहीं तो नाग्रश्नी' के सागें पर 
चलना पड़ेगा | नरकगापी होना पड़ेगा । नरक के बाद भी न 
सालूम किन-किन योनियों में भटकना होगा । कोई कीढ़ा बनेगा, 
कोई मकोड़ा बनेगा, कोई मिंडी, तोरई और करेला /|वनेगा । 
है 7 गे 2 
मुनिराज को देखकर उनका “गुणगान करो, उनके संयम, 
तप ओर त्याग की सराहना करो | ऐसा करने से, मिध्यात्वी भी 
सम्यक्त्वी वन सकता है बुराई करोगे तो सम्यस्दृष्टि से मिथ्या- 
दृष्टि बज़ जाओगे । हा सकता है कि किसी साधु में कोई त्रुटि मित्र 
जाय या कोई बुराई न्जर,आ जाय, पर तुम, बुराई क्यों देखते, 
हो ? तुम्हें किसी भी दूसरे के अवगुण न देख कर गुण ही देखने 
चाद्विए ।:श्रीकृष्णजी मद्दाराज,ने गुण लिया था तो तुम भी गुण- 
ही अ्रहृण करो | वहुत, से, लोग सोचा करते हैँ---में;इस ,संस्प्रदाय , 
का हूँ और वह मुनि उस सम्प्रदाय के हँ--मैं उनका आदर: क़्यों: 
क्ररू ? सगर इस तरह के विचार तुच्छ हैं। आदर सम्प्रदाय का- 
नहीं, गुण का क़रना चाहिए। जिस ,किसी में रज्नत्रय का सदूभाव- 
तुम्हें अतीत दो, चारित्र की उच्ज्बल्ता दिखाई देती, हो, इसका; 
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आदर करो | यही भर्मवार्न का उपदेश है। ऐसा करने से दी 
तुम्हारां जीवन उन्नत बनेगा । इसी से तुस पवित्रता के , पथ पर 
अग्रसर हो सकोगे । 


भाइयों ! ताग्रश्नी की वरफ मत डूबों । जेब ऊपर उठने की 
अवसर मिले तो नीचे गिरने का प्रयत्त मत करो | शरीर जो खोदी 
सीख देते है, वे मी इवेंगे। मुह बाँध लेने से ही आत्मा का 
कल्याण नहीं हो सकता | मुख बॉधने वाले का घमम है दाम, सनेग, 
निरबेद, अनुकम्पा ओर आस्था रखना । सुख बांध लेते पर भी 
अगर यह संदगुण विकसित न हुए तो सब्र व्य्थ है । साधु द्दोकर 
भी सम्प्रदाय का विषमतापूर्ण भेंदभाव रखता बुरा है। देखा नाता 
है कि. संवत्सरी संबंधी क्षमापणा के लिए भी कोई साधु, दूसरे 
सम्प्रदाय के साधु को और आया साधु को तथा साधु आया 
खमाने नहीं जाते । ओर सब से क्षसायाचना करना किन्तु साधु 
था आयो से क्षेमांयाचनों ने केरना ओर वह भी संम्प्रदायसेद के 
कारण, बहुत बुरा है | यह विषंसभाव है । घर छोड़ा परे सात नें 
छोड़ा ओर कपुठ ने छोड़ी तो क्या हुआ १ गृंहरंथ और साधु , में 
फिर अन्तर ही क्यो रहा? आवक भी एक दूसरे की निंन्दा करते 
देखे जाते 6 | दुर्नियादारी के शब्दों में कह्ठा जा सकता है' कि 
कोयले का तिलेक॑ कयों.लंगाते ही ? सुमे दया आती है | मंत्त में 
सोचता हूँ कि ऐसे जीवों का कल्याण किंस अकार होगा? नों 
लोग अपनी दुर्भावना के कॉरणं अमग्नतं को भी जद्दर बना लेते ढेँ, 
वे अमरंता केसे प्राप्त कर सकेंगे १ श्रेन्त:कररंण की समस्त बुरा- 
इंयों, पापों और दोषों को दूर करने का साधने घंमे हैं,- मंगेर धं्मे 
को ही जिन्होंने ईवा, 6 प॑ आदि का सार्धन बंनां लिया वें किसका 
संह्वारां लेकर तरेंगें ? ऐसे लोग संबंस की. जग आखंब करें रेदें:. 


| न 
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हैँ । इनकी दशा दर्य॑नीय है । अंभु से प्रार्थना है कि ऐसे जीधों की 
सदूचुद्धि प्रापही । -+' - ४. रे 


अंगर आप संचमुर्च -ही आत्मा का कल्याण करना 
चाहते है तो किसी भी बातों में मत लगो। प्रभु के आदेश के 
विरुद्ध किसी की भत॑ सुनो । दान, शील॑, तपे और भावना की. 
आंदाधना कंरो, धंर्मध्यान करों । इंसी से तुंम्द्ारां कल्याण द्ोगा। - 


. कई पापी जीब- उत्थान के साधन को पतन का साधन 
बना लेते हैं.। वे उत्तम पुरुषों-को देखकर: इलटा पाप का बंध, कर 
908 ५ ग्रे भ गो लॉ ॥ क्र क रू 
लेते हैं-। देख लो, - मंगवान्‌ महावीर जैसे जरीचर भहापुरुष कोः 


देखकर बहुत-से तिर गये, तो कई छूब भी 'गये। उनके डूर्चने का 
असली कारण लकी मलीन भावना है। एक बार गोतम स्वामी 
बिह्दार करके आ रहे थे। उन्हें -देखकर एंक- किसान ने नंमस्कारः 


। 
(अ्य डे 


किया। उपदेश सुनने से उसे बैराग्य दो ग़या : ओर बह उन्का 


है| 


क्षिष्य; बन गया गौतम स्ताम्नी-अपने नये चेज्ने को लेकर भगवान: 
के पास चले , तब;शिष्य ने पूछा-गुरुज़ी; . कहां -चल रहे हो १. 
गीतसम स्वामी ने कहा - में. अपने , अुरु के पास -चल - रहा हूँ 
यह उत्तर छुन कर चेला को आश्चर्य हुआ। उसने सोचा-यह्‌ 
स्तर 22326 तो ईनके भी गुरुजी कित॑ने - महान न होंगे ? 
चलो, उनके भी दशेन करके नेत्र सफल करें| “7... . हि 

* ] हट डे सके 8 कल 6 के ८ + ४ ४ रा म्क १ 

: ... ईंस प्रकोरः अ्ने से सोर्चतों हुआ बह चला गोतस स्कर्मी 
के पीछे-पीछे - भगवान: संहावीर के ' पास आर्यी। पर ज्यों ह्ठी 
उंसकी.टंष्टि - भगवॉन्‌ पर पंड़ी; स्यथो ही बंद ओंधापंतिरें फैंक कर 


भाग गया। चेले की यह दशा देख कर गौतम के आश्चर्य का 
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ठिकाना न रह्य । गौतम ने भगवान्‌ से पूछा-प्रभो | चह अपनी 
इच्छा से शिष्य बना था, पर आपको देख कर भांग क्यों गया ? 

भगवान्‌ वोले--एक वार पूर्वेजन्म में में बासुदेय था और 
यह किसान का जीव सिंह था मैंने उसे मार डाला था। अच 
यह किसान है। इसकी आत्मा में वही पूर्व जन्म के संस्कार बने 
हुए हैं। मेने अपने पुरातन' संस्कार्सो को घो डाला है, पर वह 
अब तक उन्हें नहीं धो सका है | न्‍ ' 


भाइयो ! अज्ुु के उत्तर से समझा जा सकता हे कि एक 
जन्म के संस्कार अनेक जन्मों तक कायम रहते हैं और वे अपना 
काम करते रहते हैं। विशेषतया बैरभाव का प्रभाव बड़ा उम्र 
दोता है] यह सममो कि तुम सामथ्यंबान्‌ हो; तुम्दारा कोई क्या 
विगाड़ सकता है ? तुम किसी के साथ कैसा ही व्यवहार कर 
सकते हो ! कौन जानता है आज के तुम्दारे दुव्येबद्दार का फल 
कब ओर किस डु॒प में तुम्हें भोगना पड़ेगा ? इस जन्म के बैर का 
दला न सालूम किस जन्म में चुकाना पड़े ! अतएव शक्ति और 
चत्ता आदि के अभिमांत में मत भूलो। सदा सोच सममंकर 
आणी मात्र के प्रति स्‍्तेह और दया की ही भावना रक्‍्खो । 


.. - दे तो मैं यह कह रद्दा था कि कई लोग साधु, साध्वी को 
देंख कर हे प करने लगते हैं और उस हेप के कारण अपनी झआत्मा 
को गिरा लेते हैं। इसमें भाग्यवान्‌ साधु, साध्वी आदि का कोई 
दोप नहीं है | . परन्तु कर्मों की गति बड़ी विचित्र है ! कर्मोद्य के 
अधीन होकर आणी न करने योग्य काम करता है और करने: 
योग्य-काम नहीं करता-। विषम भावता को प्रश्नय ,देता है-और- 
समसभावना को पास भी नहीं फटकने देता। * 


ट्‌ 
ग्र्ज 
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विवेकवान्‌ पुरुष किसी की निन्‍्दा नहीं करते | वे सोचते 
हैं. कि पराई निन्‍्दा करने से हमें क्या लाभ हे ? निन्‍्दा करते से 
मुह मीठा नहीं होता, संपदां नहीं मिलती, बड़ाई भी नहीं मिलती, 
कल्याण सी नहीं होता | यही नहीं परनिन्दुक समझदार - लोगों 
में द्वीन दृष्टि से देखा जादा है और ज्ञानियों की दृष्टि में व्यर्थ ही 
पाप का उपाज न करता है । ' की 


' हे भाई ! तू जरा विचार कर ।' दूसरे के दोष देखने से 
ओर उनका बखान करने से तुझे कया लाभ है ? किसी को नीचा 
दिखाने से तू कया ऊँचा हो जायगा ९ तुमे स्व की संम्पत्ति 
मिल जांयगी ? फिर क्यों बृर्था पापकरमे का संचय करता है? 
यदि तेरे हृदय में उनके दोष चुभत्ते हैं. तो उन्हें दूर करने कां 
उपाय खोज । उत्तर पर अनुकम्पा करं। एकान्त में, स्नेहंपूवेक 
समझा । पर दुनिया में ढोल पीठने से तो दूसरों का झुघार 
होगा नहीं ! क | 
' : तुम्दारी नजर दूसरे के दुगु णों.की तरफ क्‍यों जाती है? 
गुणीजनों की ससार में कम्ती नहीं है। देखने हें तो उनके गुणों 
को देखो । संद्गुण्णों पर नंजर रखंने से तुम भी सदगुणी बनोगे 
जब किंसी गुणवान्‌ को देखो तो जलन मन पैदा होने दो, प्रमोद 


भाव उमड़सने दो |] हु कक ऑरकात .... वफिकत 6 हूओ 0 "..“ के एक डकक 
६ 5 ६3 99 


' शुणीजनों:को देख: हृदय में-मेरे प्रेम उमड़ आवे | /" 

सदूगुणी पुरुषों को देख कर जिसके चित्त मैं प्रमोद भाव 
का मरना बहने लगता है, घह सचमुच बड़ा.डी भाग्यशाली हैं ! 
पद आज नहीं.तो कल्न. उने सदूगुणों का पात्र बन जायगेा |" उस 
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की आत्मा तिर्मेल बनेगी। अतृएव किसी को दान देते देखो, शील 
पालते देखो, तपस्या करते देखो या शुभ भावना भाते देखो तो 
उसकी भ्रशंसां करो, सराहना करो, उसका गुणगान करो, ईर्षा 
मत करो, ह प्र मत करो | तुम्हारे हृदय का जरा भुकाव ही पासा 
पत्नट देंता है। बह एक तरफ ऊुकेगा तो स्व देगा और दूसरी 
तंरफ भुकेगा तो नरक की ओर ले जोयग़ा। ---: कै 


| 





: - देखो, तागश्री ज़रा-सी चूकशाई। -उसकी चूके के कारण 
उसे छठे नरक में जाना पड़ा. इसके त्रिपरीत सुनिसाज “ धमरुच्ि 
की भावना-रज्ज्बल रंद्दी तो वे स्वार्थ सिद्ध विमान ओं, संसार -के 
सर्वोत्कष्ट खुख के भोक्‍ता बने ओर एक भव धारण करके- मोक्ष- 
सुख के भोक्ता बन जाएँगे ।सुनिराज के समान उच्ज्नल भावना 
आएगी तो आत्मा का कल्याण होगा। “ ब 


जम्बूकुमार की कथा-- बी 


:., >न्वृकुमार की आत्मा. में वृद्दी ्ज्ज्व्ल भावना उद॒ति 
रे (> अभी सिप्के २ | केओ का > जा २. के 
हुई है। अभी सिर्फ सोलह बे की आयु है. ससार के सुखों का 
साई उन्होंने चसा नहीं है। फिर भी वैराग्य की उत्कटता देखो ! 
उनके सामने कितने बड़े बड़े प्रलोभन हैं;। विपुल बेभव है, लवयुवा 
तक घने फट 5 औ नितल हुे ५ (०० हु 7+ (१- लीं 
अवस्था है, अभी-अभी विवाह हुआ है, अनुराग रखने वाली 
रमशियां उनके सामने ह्वाथ जोड़े खड़ी हैं, किसी भी प्रकार की 
कमी न्ञद्दी हे, फिर भी ज़ुंम्वूंकुमार की विरक्तित को कोई : खंडित 
नहीं करसकतु] |... ५... . 
: ' , धनकी तीसंरी.खत्री पह्मसेना ने एक उदाइरुण - देकर उन्हें 
समभाने: का प्रयत्न किया | जम्बूकुसरार ने उसके उत्तर में दूसरा 


हर 
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उदाहरण दिया और अपने पक्त का-समंथेन किया।. तब वह चुप 
होकर एक तरफ बैठ गई इसके बाद चौथी ख्री कर्चनसेना उठी 
ओर हाथ जोड़कस्बोल्ी,-० , | | ,र *+ + - ५ 


नाथ ! जरा मेरी भी सुनो | प्रतिवाद करने की भावना से 
नहीं वरन्‌ न्याय करने की भावना से सुनों। आप जिंद करके 
बैठे हैं ओर अपने निश्चय पर फिर विचार करने को तैयार नहीं 
है। एक बार अपने पहले के -सकल्प को त्याग दीजिए ओर 
मस्तिष्क को बिलकुल्त साफ बना लीजिए उसके बाद हमारी बात 
पर नये सिरे से विच्वार, कीजिए । अगर आप ऐसा नहीं करेंगे 
ओरे अंपनी ज़िद पर - अड़े ही रहेंगे तो बाद में आपको भी उस 
क्विसांन की तरह पंछताना पड़ेगा | 


न सु का के 
की २५ 


जम्बू०--भिये ! किसान की ब्लात का व्योरा तो बतल्लाओ । 


| 


उसे किस कारण पछतारना पड़ा। _- 


न के । 
् ५ 


कम ध॒ रै 


कंचनसेना ने (कह्ा--कंचनपुर “नामक एक नगर। था। 
उसमें एक किसान रहता था। नगर से बाहर उसका खेत था। 
फसल पक गई थी और उसे काठने का समय द्वो गया था । 
क्रिसान खेत मे सचान: बना करें ' रहता था ओर रात मे सुअर 
चगरद कोई जानवर ञआं जाते तो उन्हें शंख बजा करें या गोफ 
के द्वारा भगा देता था | ० न 8? थे 


हे हे एक आर रात्रि में चार-चोर-आये। उन्होंने (विचार किया- 
री में. जितना साल मिलेगा," उसका :ब्राबर बरावरः द्विस्सा 
करेंगे। यह निश्वंय- ऋरके वे नगर में.गये, और:सयोगचरश ऐसी 
जगह जा पहुँचे कि उन्हें सोना द्वी सोना मिला) -सोने-की ग़ठरी 


श्ध्प ] _ दिवाकर-दवव्य ज्योति 
पी ---+--..0.तहस कर दिव्य ज्योति 
बाँधकर वे बाहर आये और उस किसाव के खेत के पास आकर 
हिसता करने लगे। किसान के कातों में भेनक पड़ी तो उसने 
समभझा--छुअर आ गये हैं। उसने जोर से शंग बजाया | पोरों 
में सहास तो होता नहीं, शंख की आवाज सुन कर वे डर गये। 
उन्होंने समझा कि फौज आ पहुँची है। वे सारा सोना ज्यों का 
त्योंदोड़करमाग खड़े हुए। - ३ 
प्रातःकाल हुआ। सुचरों से रात्रि सें कितना सुकसान 
किया है, यह जानने के लिए किसान मचान से नीचे उतरा ओर 
उस ओर गया तो देख कर दँग रह गया। वहां सोना ही सोना 
पडा दिखाई दिया। उसी समय उसकी स्रीभी आ पहुंची । द्वी 
नेकहा-इसे घर ले चलें।.. "४ : रे 
._ किसान ने कद्ठा-नहीं, इतना सोना धर ले चलेंगे तो 
कोई देख लेगा। औरत ने बहुत समझाया, परन्तु किसान नहीं 
भाना। आखिर उसने अपने मचान के सीचें ' सारा सोना धरती 
में गाड़ दिया | बह निश्चिन्त हो गया। - - » 5 
४2) लक, ही... हा अल 
“ . _इछ दिनों के -बाद वही चोर फ़िर चोरो करके लौटे और 
इसी खेत की सेड़ पर बैठ कर बेंटवारा करने लगे। 'किसान ने 
फिर गड़बड़ सुनी और शख बजाया । चोर भागाने लगे। किसान 
दूसरी बार शख बजाया और फिर तीघ्वरी.बार भी बजा दिया । 
चोरों में से-एक ने कह्ा-देखना तो चाहिए 'कि वास्तव में बात 
क्या है ? शंख कौन ओर किस लिए बजा रहा है ! बात सब चोरों 
की समम में आगई। पता लगाया तो मालूम हुआ कि न फौज 
” न पुलिस है। खेत का मालिक किसान दी शख्र बजा रहा है । 


उज्ज्वल भावना, ] , , [ २५६ 





, * अवसब चोर सिल कर किसान के पास पहुँचे । कहा-+ 
नीचे उतर | किसान नीचे उतरा तो चोरों ने एसे बुरी तरह पीटा । 
फिर उससे पूछा--क्या पहले भी तू ने शख बजाया था १ ! 


किसान ने भयभीत होकर हाँ भर ली | ह धीमी 


चोरों के पूछने पर उसने गड़ा हुआ सारा सोना भी बतला 
दिया। चोर.वहू सोना ओर इस बार की चोरी का माल लेकर 
चम्पत हो गये। | 


किसान पर इतनी मार पड़ी थी कि उसका सारा “शरीर 
सूज गया था। ,अधमरा द्वो.रह्ा था ! उठने-बेठने की शक्ति नहीं 
रह गई थी। झुबह उसकी स्त्री आई । उसने रात्रि का सारा हाल 
सालूम करके कद्दा-मैंने तो पहले ही आम्रह किया था कि सारा 
सोना घर ले चलो, पर मेरी सुनता कोन है  , अपनी अक्ल के 
भरोसे रहे तो उसका फल भुगतना पड़ा। सोना गया सो तो गया 
ही, ब्याज में मार. पड़ी सो अलग हीं ! यह कह करे बह अपने 
पति कोःघर ले गई ।- सारे शरीर का सेक किया तब कुछ दिलों 
चाद बहू ठीक हुआ । क्रिसान की , शारीरिक पीड़ा तो दूर द्वी गई 
किन्तु मानसिक , पीड़ा दूर न हो सकी । वहू जिन्दगी भर अपनी 
मुखंता के लिए पश्चात्ताप करता रहा । सदा यही सोचा करता 
कि मैंने अपनी पत्नी का कहना माना द्वोवा तो मेरी दु्ंशा न 
होती। मगर उसका' पश्चात्ताप कोरा पश्चात्ताप ह्वी रहा । उससे 
हानि के सिवाय लाभ कुछ भी न हुआ | ३ 


कंचनसेना-ने! कह्दा--प्रियतम ! किसान ने पहली बार 
शंख बजाया ओर सोना द्वाथ-लगा |, अगर वह उसी में सन्तोष 
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माने लेता औरं दो वार शंख न बजाता तो उसे जिन्दगी भर परचा- 
ताप न करने पडता, दुःख का अनुभव न फरनां पड़ता। इस उदा- 
हरण को सामने रख कर आप विचार कीजिए पहले के संचित पुंए 
कर के उदय से आपको सब्र प्रकार की सुख-सामग्री मिली है-। संसार 
में जो भी सुख संभंत्र हो सकंता है, चह संभी आपको ग्राप्त है। कमी 
किस चीज की है? फिर भी आपको-सन्‍्तोष नहीं है | आपंइस सुख 
फो छोड़ कर ओर अधिक झुख पाने की अमणा में पड़े हुए हैं । 
यह आपकी भयंक्रर भूल हे। इससे आप न इधर के न उधर के 
रहेंगे । अतणएव हुठ मत कीजिए। किसान की स्लरी की भांति हम 
आपको दितंकर दी परामशे दे रही हैं। आप ज़िद छोड़े कर इसे 
मांत लोजिंए, ताकि फिर पश्चात्ताप कंरने का अवसर न आवे । 


न 


। ः पतिदेव! शआप, वार-वार शंख मंत -फूकिये । हमारी 
'आर्थता स्वीकार कीजिये |. -नहीं तो आपको थ्री कष्ट उठाना पड़ेगा 
ख्रोर हमारे प्राण भी पाहुने हो जाएँगे । आप स्वयं विचार कीजिए 
कि आपके सिवाय हमारा कौन हे ? हमारी जीवन-लेया के खेवन 
हार आप ही हैं. आप चाहें तो उसे ममघार में डुबा सकते 
हैं। चाहे तो किनारे लगा सकते हैं ।' आपके सिवाय हमारे लिए 
ओर कोई आधार नहीं है । हम आपके डी सहारे हैं ।*  «६* 


-.. फिर आप अपसी. दृष्टि से सी .ब्रिचार कीजिए ।- अभी 
आपने संसार के राग-रंग नहीं देखे हैं। - चढ़ती हुई जवानी दे । 
जल्दी कया है ? साधु होना है तो उचित समय, पर हो- जाना | 
साधुपन कहीं भागा थोड़े ही जाता है ? अभी तो लम्बी जिन्दगी 
पड़ी है'। इन्द्रियों को झान्त होने दीजिए। संहंसा उत्तेजना में 
श्रॉकिर जो साधु बने जाते हें और अपने भविष्य क॑ गंदा विचेरि - 
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नहीं करते उन्हें ससार-की उनगाहों में गिरना पड़ता है। अपनी 
लिगादह में भी मिरना पेड़ता है और 'संयम- घर्स 'से भी गिरना 
पड़ता है | 


 एंकेआदेमी सभी शर्तों से लैस होकरें मूछों पर ताब देता 
छुआ गाँव की ओर आ रहा था । रास्ते में उसकी स्लरी मिल गई ) 
उसने देखा कि मेरे पतिराज आऔ रहे हैं; परन्तुं जब वे. पास' आये 
तो चैह उन्हें, देख कर हँसने लगी । पति ने पूछा--क्यों हँस रही 
हों? पत्नी कहने लंगी - आपको देख कर हंसी आ' गई ! 


- : प्रति-कयों, हँसने लायक क्या देखा मुझ में [- 


त्नी--आप संब शज्तों से सज्जित हो, मूछों पर ताब देते 
हुएं बढ़ी श्रबीरता के साथ, अकड़ते हुए चेल रहे हैं, भगर जंब 
हम ख्लियों के सामने आंते हैं तो खीसें दिखेल्ानि लगते हैं। ' 


सिंह सारन को मद्ावली, तोड़न को ग॑जद॑न्त । 
कामदेव से, दल गये; ऐसे कायर “कन्त ३ ॥ 


आप सिंह को सार सकते हैं और हाथियों के दांत उखाड़ 
सकते हैं, ऐसी शूरघीरता आप में मोजूद है। पर औरतों के 
सामने बह कहां भाग जाती है ९ 7 ०] 


रावण कितना प्रचणर्ड योद्धा था। कितना बलवान था! 
उसकी शक्ति के सामने बड़े-बड़े शूरवीर धर्राते थे | किन्तु सीताजी 
फे सामने बहू केसा वन जाता था ९' काम के आगे वह नगरय 
फीठ की गिनती में भी नहीं आता था। 
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वास्तव में कामदेव बड़ों बड़ों को पागल वा देता हे। 


यह घोर अनर्थों का मूल है । इसे जीतने वाले शरबीर बिरले द्वी 
होते हू। 


- कंचनसेना कहती है--प्राशवल्लभ ! मेरी बातों की उपेक्षा 
सत करो । यह उम्र जोग साधने की नहीं है । आखिर आप किस 
के धर्म का अनुसरण करता चाहते हैं ? भगवान्‌ ऋषभदेव के 
धर्मे का ? तो क्‍या वे इस अ्रकार विवाह करके योगी बन गये थे १ 
क्या उनके सो पुत्र और.-पुत्रियां नहीं थीं? क्या सन्तान - उत्पन्न 
करने के कारण उनकी मुक्ति नहीं हुई ? फिर आप क्यों एकदस 
घर त्याग रहे हें १ क्या आप उनसे भी आगे कदम रखना चाहते 
हैं ? आप सुक्ति से सी बड़ी कोई चीज चाहते हैं? मोक्ष ही 
चाहिए तो वह थोड़े दिनों तक गृहंस्थी ,में रहने से रुक नहीं 
जायगा। फिर इतनी उंतावल किस लिए है ९ 


नाथ ! देखते नहीं, हम सब आपके प्रेम के लिए तड़प 
रही हैं! हसारे हृदय को, मार्मिक चोट पहुँचा कर क्‍या आप 
साधना कर सकोगे ) आप चुड्धिमान्‌ हैं, चतुर हैं, अतः हमारी 
प्राथना पर ध्यान दीजिए । 


हु 


ता० ९००६-४० 


७४७४क ३ 
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कक आफ ु 
 सदुगुरु की कसाटी 
५ १ 
93-62 , 
; स्तुतिः-- ; 
गम्भीरताररवपुरितदिरिमाग--. 
'. पत्रलोक्यलोकशुभसंगमभूतिदत्त) । 
सद्भमंराजजयघोषणघोषक! सन्‌, 
खेदुन्दुभिष्यनति ते 'यशसः-अपांदी ॥ " 
| प्गवाव ऋषभदेवजी की स्तुति, करते हुए आचार्य महाशत्र 
' फरमाते हैं कि-हे ,स््ेज्; सबदशी, अनन्त शक्तिसान, 


पुरुषोत्तम, प्पभदेव भगवन्‌ ! आपकी, कट्टां तक स्तुति की जाग ९ 
'अगषन्‌ | आपके गुण कहां तक गाये जाएं १ ,- - ु 


जब भगवान्‌ ऋषभदेव इस जंगतीवल पर विराजमान थें 
और माम, नगर, पुर, पट्टन आदि में विचरते ईए -घंर्मोपदेश दें 
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रहे थे, उस समय आकाश में भगवान के उज्ज्वलतम यश की 
दिव्य दुन्दुभि बजती थी। देवों द्वारा वजाई हुईं उस दुन्दुमि की 
ध्वनि बड़ी गभीर ओर उच्च होती थी। उसकी ध्वनी द्ग-दिगत 

व्याप्त हो जाती थी। बह दुन्दुमि सानों धरमराज भगवान्‌ की 
अलौकिक विजय की घोषणा करती थी ! उस समय बारह योजन 
लस्वे और नौ योजन तक चौड़े नगर भी थे। इतने लम्वे-चोड़े 
नगर में अर्थात्‌ ४८ कोस की लम्बाई और ३६ कोस की चोड़ाई में 
बसने वाले लोगों को भगवान के.पढापण की या विद्वार करते की 
सूचना किस प्रकार हो ९ नगर निवासियों की कैसे पता चले कि, 
भगवान्‌ पधारे हैं या विहार कर रहे है १ किन्तु आकाश मे वजने 
वाली देव-दुन्दुमि सब को सूचित कर देती थी कि तीन लोक में 
सबसे उत्तम समागस का यह खुअवसर है ! दुन्दुभि की जबदेस्त 
ध्वनि होते ही लोग समम लेते थे कि महाप्रशु भगवान्‌ नाभिनन्दन 
पधार गये हैं या अन्य जगह विह्वार कर रहे... । तव असंख्य 
नर-तारियों के कुड के कुड सद्धम का वास्तविक तत्त्व सममने 
के लिए भगवांनं/की सेवा में उपस्थित हो जाते 'थे ओर अपने 
जीवन को सफल ओर पवित्र बनाते थे ।- ऐसे भगवान्र्‌ ऋँपभदेव 
हैं। उनको दी हमारा वार-बारःनमस्कार है । > 


भाइयो | जन धर्म-ल्ञाभ का सुयोग प्राप्त हो तो एक 

दूसरे को सूचना पहुँचाने में भी बड़ा लाभ -है। -अर्बे भी आपका 
शहंर २ जोधपुर) भी काफी लम्बास्चौड़ा हो' गया हवै। कोई 
ओर कोई कहीं रहता है। यदि कोई साथ आवे ोरें 
विद्दर कर जावे तो भी -कई। लोगों “को पता' ह्वी न चले 
ऐसी स्थिति में आप में से जिन्हें पता चल. जाय, उनका यह 
फुन्े है क़िवे दूसरों को भी सूचना कर दें । जहाँ ऐसी सुत्यवस्था 


सदगुरु की कसौटी ] की [रद 


ओर संगठन होता है, वहां सभी लोग, जो लाभ उठाना चाहत्ते 
हों, सहज ही घर्मेश्रवरण का लाभ उठा सकते हँ। धर्म का श्रवण 
एव आचरण करने की प्रेरणा करने-दलाली करने में भी मदह्दान्‌ 
लाभ है। क्‍योंकि ससार की अन्य बस्तुएं तो मिल जाती हैं 
परन्तु सदूगुरु का समागम मिलना वंहुत कठिन है. । बढ़े पुण्य से 
सद्गुरु का समागम होता है। सदगुरु,की संगति से श्रन्तःकरण 
भें छाया हुआ अज्ञानन्धकार नष्ठ हो जाता है, पार्पों का पक्ता- 
लन होता है, आत्मा तिल वनतो है ओर सब्वा हितकर मार्ग 
सूमने लगता है 
सदगुरु किसे कहता चाहिए ) इस सम्बन्ध मे आगम में 
कहा हैः-- 
नांणदंपणसंपन्न, संजमे य तवे रयं, 
गणिमागप्रसंपतन, उज़्जाण॒म्मि-समोसद | 
-““श्रीदशवेकालिक, अ. ६, गा,-१ 
इस गाथा में सदगुरु का पहला लक्षण ज्ञान से सम्पन्न 
होना वतलाया हे । जिसे सम्यग्ज्ञनि भ्राप्त हो गया है वही सदूगुरु 
हो सकता है। ज्ञानी गुरु स्वयं तिरते हैँ ओर दूखरों को तारते हैं । 
वे जहाज के समान हैं | जेसे जहाज स्वयं सी पार लगता है ओर 
अपना आश्रय लेने बालों को भी पार लगाता है, उसी प्रकार 
ज्वानवान्‌ गुरु स्वय॑ संसार-सांगर से पार उतरते हैं और उनके 
चरखण-कमलों का आश्रय लेने वात्ले अन्य भन्य जीवों को भी पार 
लगाते हैं. रे 
जिसमें ज्ञान की अबलता तो नहीं होती किन्तु चारित्र की 
प्रबलता द्वोती है, ऐसे गुरु को डांडे की उपमा दी गई हैं, जो स्वयं 
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तो तिरती है परन्तु दूसरों को नद्दी तारती । ज्ञानी शुक स्थ-पर का 
कल्याण करते हैं. । 


' सहयुरु का दूसरा ओर महत्त्वपूर्ण लन्षण दे--श्रद्धातरान्‌ 

होना | कई लोग लानवान्‌ तो होते हैं किन्तु श्रद्धा उनमें नहीं होती । 

श्रद्धा के असाव में ज्ञान विपरीत होता हे । ज्ञान की यवाथंता 
ओर शोभा श्रंद्धा से ही है.) श्रद्धाहीन ज्ञान उपयोगी नहीं होता । 
जिसमें आत्सा, परमात्मा, धर्म आदि,के सम्बन्ध में श्रद्धा न होगी 
उसका ज्ञान अनर्थकारी होगा। श्रद्धाहीन ज्ञान से तो अन्नान 
ही भत्ता है। कुआन जितना अनथकर द्वोवा है, अज्ञान उतना 
अनथ उत्पन्न नहीं करता। अज्ञाती स्वयं हब सकता है, मगर 
कुन्नानी अपने साथ न जाने क्रितंनों को इतब्रोता है। कुज्ञानी उल्नठा 
उपदेश देता है । तत्त्व के स्वरूप को जिगाड़ देता है। वह धर्म 
का विपरीत स्वरूप जनता के समज्ञ उपत्थित करता हे । 


श्रद्धाहीन जन का मन निरन्तर 'चंचल चना रहता है। 
वह जो ध्येय चनाता है, उस पर स्थिर नहीं रह सकता | प्रथम तो 
श्रद्धा अर्थांत सम्यग्टष्टि क्रे अभाव में बह -अपना ध्येय दी गलत 
बनाता हिं, फिर उस पर भी बह, टिकता नहीं है | ऐसी दशा में 
उसका जीवन और सारा प्रयांस निरथक ही जाता है. या विपरीत 
फल्नदायी सिद्ध होता है। अतझव॒ ससुष्य का -सर्वेश्षधम - कत्तेंव्य 
यही हे कि वह अपनी, श्रद्धा को सही रूप दे । जब श्रद्धा समीचीन 
होगी तो तदलुकूल क्रिया; करने की भावना सी जल्दी या देर-से 
उत्पन्न हो जायगी । इसीलिए यहां सदूयुरु का लक्षण ,दशीन-सम्प- 
जता बतलाया गया है | है 
, “ 'कहा-जा सकता है कि श्रद्धा न हो-तो भी क्या द्वानि है ? 
अकेले -ज्ञा्न से ही काम चल जायगा। . परन्तु नहीं, श्रद्धाहीन 
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ज्ञान से निर्वाण प्राप्त नहीं हो सकता । कदाचित्‌ न्यून आन वाले 
ससार-समुद्र तिर सकते हे किन्तु अद्धाद्दीव कदापि मोक्ष नहीं प्राप्त 
कर सकते | केबली भगवान्‌ ने जिन तत्त्वों का-उपदेश दिया है, 
उत पर श्रद्वा होना अनित्राये है । 'अतणव श्रद्धा से विभूषित गुरु 
ही संगति करने के योग्य हैं ! कहा है -- 


जे 


कामी तिरया कपटी तिरया, लोभी तिरन-की -आस | 
- सरड़ भक्त वें नहीं तिरे जाके पिणह नहीं विश्वास ॥ 


देखो, इलायचीकुमार जेंसे काम्मी तिर गये; बड़े-बड़े क्रोधी 
भी क्षमा धारण करके: तिर गये, लोभी ज्राक्षण भी तिर गया, 
मगर श्रद्धादीन मनुष्य कभी नहीं तिर सकता । न हक 
9 श्रद्धा तो सामान्य रूप से सभी में होती है, यहां तक कि 
कोई-कोई लोग अपनी : अश्रद्धा,ः पर दी श्रद्धा रखते हैं, परन्तु यहां 
मेरा अभिश्राय उस शुद्ध श्रद्धा से है जो ,मिथ्याद्ष्टि का नाश द्वोने 
पर उत्पन्न होती है 4 मिथ्यात्व के हटने पर तत्त्वों, के प्रति जो 
निर्मेल आस्था होती है, वेही सच्ची अ्रंद्धा है *'ऐसी सच्चो श्रद्धा जिसे 
प्राप्तहै, वह भाग्यशली है जिसे वह श्रद्धा प्राप्ति नहीं है वह्‌ 
भाग्यद्वीन है, उसके लिए परम कल्याण का द्वार अभी नहीं खुज़ा 
है.] स्मरण रखो; बढ़े-बढ़े . ज्ञानी रह जाएँगे ओर श्रद्धालु तिर 
जाएँगें। - -., 


कक कल उस की 
! बज रे -> 33 /[ 25: ; प्र 2 


जिंसमें सम्येग्नान ओरे सेंम्यंग्द्शन होता है 'उससें समव 
को भी प्राहुभांव हो “जाता है। संयम को अर्थ है. विरतिं अथात 
पाषों का त्याग) संम्यस्ञानं का फेज पोपषों को परित्याग “के | 
हीं है । कहा है-+ हे. «07 मय चग शा।ओ | कम * 
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ज्ञानस्य फलं विरतिः | 


अगर पापों को ओर पापों के फन्न को जान लेने पर भी 
उन्तको त्यागने की भावना उत्पन्न न हो तो मानना चाहिए कि 
असी तक ज्ञान का वास्तविक फल्न प्राप्त नहीं हुआ हे । 


जो संयमवान्‌ होगा वह तपस्वी भी होगा | तप के बिना 
संयम दिकता नहीं है।। इन्द्रियों को वश में रखने के लिए ओर 
मन की चंचलता को जीतने के लिए तपस्या की अनिवाये आब- 
श्यकता होती है । इन्द्रियों को जीवने के लिए अनशन, ऊनोद्र, 
रसपरित्याग आदि बाह्य तपस्या की आवश्यकता है ओर सन का 
निग्रह करने के लिए स्वाध्याय, ध्यान, कायोत्सगें आदि आशभ्यन्तर 
तप की उपयोगिता है । इन सब को जीते त्रिना संयम का भली- 
भाँति पात्नन नहीं हो सकता। इसीलिए भगवान ने ज्ञान, दर्शेन, 
चारित्र ओर तप को मोक्ष का सार्गे बतलाया है। यहाँ यद्द बात 
ध्यान मे रखती चाहिए कि तप यद्यपि चारित्र का ही एक अंग हे, 
चारित्र भें तप का समावेश हो जाता है, फिर भी रसे चौथा 
साधन अलग बतल्ाने का प्रयोजन तप की महत्ता को प्रगठ करना 
है। तपस्या की प्रधानता को सूचित करने के लिए ही तप को 
पारित्र से अलग गिनाया हैं | 


ज्ञान, द्शेन, संयम ओर तपस्या से विभूषिव महद्दामुनि 
जनता के साथ अधिक सम्पक नहीं बढ़ाते । वे जनता का पथ- 
प्रदर्शन करते हैं, उन्हें घ्म का उपदेश देते हैं, ज्ञान भी देते हैँ, 
सगर यह्‌ सब एक सीसा तक ही करते हैं । जनकोलाहल से व्याप्त 
नगर में निवास, करना उन्हें पसंद नहीं होता। जहां एकान्त हो, 
शान्ति हो और स्वाध्याय-ध्यान आदि में वाघ्रा पहुँचाने वाले 
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कारण न हाँ, ऐसे नगर के वाह्दर वने हुए उद्यान आदि स्थानों में 
ही वे आ्रायः निवास करना उचित सममभते हैं। इसीलिए 'उज्ञा- 
शम्मि समोसढं' कहा गया है। ह्वालाकि भगवान्‌ ले एकान्त 
रूप से नगर में ठहरने की मनाई नद्दीं की है और क्षेत्र काल के 
अनुसार प्रवृत्ति करने का विधान किया है, फिर भी जहां तक 
वचन सके, मुनियों को एकान्त शान्त वातावरण “में ही रहना 
चाहिए । इससे उनकी साधना निर्विध्त होती है | 


भाइयो ! श्रागस में साधु की यह कसोटी वतलाई गई है । 
इस कसौटी पर साधु को कस कर परख लो और जब वह 
सब्वा साबित हो तो उसे साधु समझ जल्ञों। उसी को सदूगुरु 
मानो । ,उसी को संसार से तारने बाला ओर: स्व+पर का 
उद्धार करने वाला समझो | इस विपय मे पक्तपात करना उचित 
नहीं है । ऐसा मत सोचो कि हमारे लिये तो बह नहीं, यही अच्छे 
हैं, फिर यद्द केसे भी क्यों न-हो ! उन्हें अच्छा तो समझ रहे हो 
भाई, पर रत्न, रत्न ही रहेगा और कहर कछूुर द्वी रहेगा! तुम 
अपने कक्कर को रत्न मान भी लोगे तो सन्तोप भले कर लो, मगर ' 
उससे रत्न का कास नहीं होगा । 'यह मेरा है और यह तेरा , है? 
इस प्रकार का.भेदभात्र करने के लिए दुनिया में बहुत-सी चीजें 
हैँ, अगर गुरु के-विषय में भी यही भावाना रक्खोगे तो कैसा 
तुम्हारा उद्धार द्ोगा ? अतएव गुरु को तो , उपयुक्त- कसौटी पर 
कस कर दी मानो । ज्ञिसमें सदुगुरु के नक्षण मौजूद हों, ,बही 
तुम्दारा गुरु होना चाहिए ।-कह्दा हे-- ह 2282 जज 


! सदूगुरु और कुंगुरु दो जग में, इनकी ओलख करना [ 
' गाय दूध से 'तरपत होवे, आक देध से मरना ॥ 


ट 
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दककबरन 





'.  शाय का दूध भी दूध कहलोंता है और आक का दूध भीं 
चूध ही कहलाता है! मगर क्या दोनों संरीखे माने जा सकते ४ 7 
उनका नास ओर रूप सरीखा होने पर भी गुण भिन्न-भिन्न 

गाय के दूध से ठृप्ति होती है, ताकत आती है और वह भरत्येलीक 
का अमृत माना जाता है. ओर दूसरा दूध आकड़े का है. जिसके ' 
पीते द्वी. सनुप्य नीलाम बोल जाता है। 7 ' - 


यही बात सदूगुरु ओर कुगुरु के सम्बन्ध में है। सदगुरु 

भी गुरु समझे जाते हैं ओर कुगुरु 'भी शुरु सममे जाते हैँ। दोनों 
की बाहर रूप भी एक सरीखों हो सकता है. ।. कोई कैसा भी भेर्प 
बना सकता है, पर दोनों के गुणों - में बड़ा अन्तर द्वोता है। 
बुद्धिमानों ओर आत्मा की सच्चा हित चांहने चालों को उनेकी 
पहचान करना चाद्दिए | कुगुरु जन्म-मरण की 'ओऔर बंसीट' ले 
जाता है और सद्गुरू जन्म-मरण के चक्र से बचा “कर 'अमरत्य 
करे मार्ग, पर ले जाता है । जिनका सन जन्म-मरयं के दुख सहतें- 
सहूते ठब.गया हो ओर जो अजर अपर पद्‌ प्राप्त करना चाहते 
हों, उन्हें संदूगुरु की' खोज करके उन्हीं की चरण शरण स्वीकार 
करता 'चाहिए। जो स्वयं आत्म-ज्ञौन' से विमुख हैं, जिन्हें आत्म॑- 
कल्याण के मार्ग का पता नहीं है, संयम किस चिंडिया का नामे 
है, यह भी जो नहीं जानते हैं, जो रोग-ह प' से भरे हुए हैं, भ्ूठ 
आर कर्प से परहेज नहीं करते, जो बढ़िया माल मसाले खाने 
की फिराक में रहते हैं, चटोरे हैं, व्यक्तिगत निन्‍्दी करते रहतें हैं 
ग-तमाखू , खुल्षफा और गांजों सेवन करते हैं ओर ज्ञार्न-ध्योतत 
की परवाहन करके मस्त पड़े मोज.जड़ाते रहते हैं, ऐसे -शगुरुओं 


से तुम्दारा निरतार कैसे होगा ? -निस्तार होनां दूर रहा, उलदा 
पंतन' होगा. 
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जि 


ह काला सौंप काटे एक भव भरे 
४ “7 पर कुणुरं की सेवा से अनेक भंव मरे। ८ . 


90 . हेड - की का ई, + 4 ४ 


£ , काला सांप , काटेया तो एक जन्सः्में।ह्वी सृत्यु होगी, कई: 
जन्मों मे वह, स्त्यु का कारण" नहीं हों: सकता, ' सर्गर कछुगुरु के 
घकर में पढ़,.गये तो वह. अनेन्त बीर'की मोत [का कारण वन 
सक़ता है! काले साँप 'के.विप का असर : शरीर पर द्वी द्ोवा'हैं; 
चह आत्मा का विगाड़ नहीं कर-सकता, ,सगर. कुगुरु के विप॑'का 
प्रसाव आत्मा पर होता है। अतएब्‌ गुरु बऩाते समय बहुत 
सोच-समम लेना चाहिए. ओर भी-- + ०४ +' 

हे 35 277 


सोना पीतल सारखा, पीला की प्रतीत | 


के रच 
[ 


गुण अवशुण जाणें नहीं, सत्र की.कहे अतीत |... - 


ध् 
5 


भाईयो | सोना भी पीला होता है ओर 'पीतल भी पीला 
होता, है; फिर सोना किसे सममता जाय -पीजल्ापन;सोत्ते, की पह-: 
चान नहीं है ।. सोने-की सन्नी: पहचानः करनी, हैः! तो | सोने की 
विशेषताओं को समझने की/चेश करो. इसी। अ्कार सुगुरु ओर 
कुगुरु का... अन्तर. समकने :के+लिए- <सुगुरु -के लक्षणों को 
समझो उन. लक्षणों का जिक्र में पहले कर ,चुका हैँ | -गुस-अब- 
गुण की पहचान-नदीं करोगे तो याद रक्‍्खोःफूटी,:नात्र,पर-चढ़े 
यात्री की तरह मंझवारस।में दब,जाओगे,। कबीर कहते हँ--- ४. 


बी ही 


अजिनान नम थक 


आप ही डबे किस को तारे, कूठा जिसका सरणा | 
कद्त कपीर सुनो भई संधो ऐसा, गुरु नहिं करना ॥- . 
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जो स्वयं दब रहा हे वह दूसरों को कैसे तार सकेगा ? 


ऐसे गुरु-कहलाने वालों से तो ग्ृहस्थ दी भले हैं | कई गृहस्थ नीति 
पूर्वक निर्वाह करते हैं, रात्रि-भोजन के त्यागी होते हैं, परस्ली फो 
साता-बहिन के समान सममभकने हैं, स्थूल, असत्य ओर चोरी के 
त्याग्री होते हैं, उदार, दानी और धर्म प्रेमी होते हैं। कुगुरु में तो 
यह सब वातें भी नहीं पाई जाती। कोई अनांचार, दुराचार 
ओर दुब्येसन नहीं जिसका वे सेवन करने से परहेज करते हों । 
इसीलिए भगवान्‌ ने फर्माया है-- दे 


संति एगेहिं भिकखूहिं, गारत्था संजमुत्तए ॥| 
““उत्तराध्ययन, ४ 


अर्थात--किन्दीं-किन्हीं मित्ता माँगकर पेट भरने वाले 
भिक्कों से य्ूहस्थ द्वी सयम में ऊँचे हैं.। ऐसे क्ञोग साधु कहलाते 
हुए भी गृहस्थ के वरावर संयम का पालन नहीं करते | रा 


भाइयो ! ऐसे कुगुरुओं के हवाले अपनी जीवन-नौका मत 
कर देना । उचित - यह है कि सर्वेश्रथम सदगुरु की पहंचान कर 
लो, परीक्षा कर लो ! जब तुम्हें निश्चय दो जाय कि उनमें गुरु के 
योग्य गुण मौजूद है, वे तरन-तारन हैं तो फिर सम्पूर्ण भाव से 
उन पर विश्वास करो। विश्वास कर लेने के पश्चात्‌ वे नो भी 
रास्ता वतलावें, उसी पंर चलो । फिर तके-बितक मत करो। ऐसे 


दा से निश्चय ही तुम्दारा कल्याण होगा, तुम सिद्धि ग्राप्त कर _ 
। 


गुरु के मामले में चेलना रानी और श्रेणिक राजां के वीच 


कितनी खींचतान हुई थी ? रानी चेलना जैनधे की अनुयायित्री 


ाः 
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थी, पर ओअणिक दूसरे धम के अनुयायी थे। श्रेणिक जैन मुनियों 

की निनन्‍्दा करते थे ओर उन्हें बुरा वतत्नाया करते थे। मगर 

चेलना पक्की आबिका थी। राजा अशिक की वार्तों का उस पर 

कुछ भी असर नहीं होता था। बह नम्नता किन्तु दृढ़तां से यद्दी 

उत्तर देती--महाराज, ! जिस दिन आप कुसुरु ओर सुंगुरु 

की ठीक ठीक पहचान कर लेंगे, उस दिन जैन सुनियों की हर्गिज 
दा न करेंगे । 


में जिन गुरुओं को.मानती हूँ,. वे संसार.में आदशे संयम 

के प्रतीक हैं |, माननीय सदाचार की स्वेल्क्रष्ट भूमिका पर, प्रति- 
-छ्ित हैं। उनत्तका आचार ऐसा ' ऊँचा है जिसकी बरावरी हो ही 
'नहीं सकती । वे पांच 'महात्रतों का पालन करते हैं। पहला महा- 
'त्रत परिपूर्ण अहिसा का पालन करना दें | मन, वचर्न एवं काय 
से किसी भी जीव की हिंसा न करना, न कराना ओर न हिंसा 
करने वाले का अनुसोदन - करना उनका प्रथम आजीवन त्रत है। 
वक्ष, वेल, फूल, पत्ता आदि एकेन्द्रिय से लेकर पचेन्द्रिय सनुष्य के 
किसी भी जीव को वे किंचित्‌.भी कष्ट नहीं होने देते । इस ज्त का 
:भलीभांति पालन करने के लिए जैनशाख्तों में सेकड़ों नियम और 
उपनियस हैं। संचित पानी का-उपयोग ज् करना, पर के तिंमित्त 
बने हुए भोजन मे से बचा खुचा अहण करके जीविका का निर्वाह 
कर लेना, पखा न.करना, ,जसीम न खोदना, -आग चथ जलाना, 


आदि आदि | 


दूसरा महात्रत असत्यभाषण का त्याग करना है । 
असत्यभापण से बचने के लिए जैनसुनि बड़ी सावधानी से वाक्यों 
का प्रयोग करते द्ूं। उनके मुख से निरथक,. अग्रिय, .ककेश, 
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मर्मवेधी ओर कठोर वचन नहीं निकलते । जिस खात में उन्हें 
सन्देह हो उसे निश्चयात्मक शब्दों में नहीं कहुते । वे भविष्य की 
किसी भी घटता के सम्बन्ध में निश्चयात्मक शब्दों का प्रयोग नहीं 
करते | 'कल्न में विहार कछूगा, परसों अमुफ़ बात द्वोगी'!इस 
प्रकार के निश्चित शब्द कदाचित गलत भी सावित हो सकते हैं । 
अतएव वे इससे बचे रहते हें । 


तीसरा महात्रत अस्तेय है। पअस्तेय का अर्थ चोरी है। 
साधारणतया जगत-व्यबद्दार में जिसे चोरी कह्दते हैं, उसके तो 
त्यागी वे होते द्वी हैं, परन्तु जिसे लोग चोरी ह्वी नहीं सममते, 
'ऐसी सूच्रम चोरी के भी वे पूर्ण त्यागी होते हैँ। दांत खुनाने के 
लिए तिनका भी वे बिना आज्ञा लिए नहीं उठाते । रास्ते की धूल 
को उठा लेना भी उत्तकी निगाह मे चोरी है । जैन मुनि मन, वचन 
ओर काय से ऐसी स्थूल ओर सूक्ष्म चोरी के त्यागी हैं | 


. चौथा महदात्रत बअह्मयचये हे। इस विपय में कुछ कहने की 
ध्यावश्यकृता ही नहीं है। जेन मुनि पूर्णो ब्रह्मचय के पालक होते 
है। इस त्रत में किसी प्रकार की कमी न हो जाय, यह सोच कर 
वे अनेक संद्यायक नियर्मों का भी पालन करते हू ।-पोष्टिक भोजन 
न करना, स्तलियां जिस मकान में रहती हों उस मकान में न रहना, 
अकेली सत्रीसे वात-चीत न करना, रात्रि मे अपने रंथान से 
बाहर न जाता ओर न स्त्री को अपने स्थान में आने देना, अल्पा- 
हार करना, स्त्रियों के अंगोपांगों का--सोन्दरय का वर्णन न करना . 
अर न झुनना, आदि-आदि अनेक नियम शास्त्रों मे वर्णित दें । 


पांचवां महात्रत अपरियह है। अपरिग्रह के सम्बन्ध में 
शास्त्र कहते हैं. 
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अवबि अप्यणो वि देहंमि नायरन्ति मम्ाइय॑ । 

अर्थात्‌-धन-दीलत, मइल-समकान आदि दूर की चीजों 
को तो जाने दीजिए, अपने शरीर पर भी जैन भुनि ममत्त्व नहीं 
रखते है । जब शरीर की भी ममता नही रखते तो दुनिया की 
अन्यान्य वस्तुओं पर क्या ममता रखेंगे ? पेसा-टका उनके पास 
नहीं दोता, ह्वाथी-घोड़ा वे नहीं रखते, सठ और मदिर उनके नहीं 
होते ! यहां तक कि अगले दिन के लिए भोजन और पात्ती तक 
क्र संग्रह करके वे नहीं रखते । जेसे पक्ती अगले दिन के भोजन 
की चिन्ता नहीं करते, उसी प्रकार जेंन साधु भी अगले दिन की 
चिन्ता नहीं करते | व्ीहड़ और जज्ञली रास्ते से उन्हें. जाना है, 
पता है कि रास्ते में भोजन मिलने की कोई सभावना नहीं हे, 
फिर भी वे एक दिन पहले अधिक लेकर सम्रह नहीं करेगे । रास्ते 
में निराहार रह लेंगे, अनशन कर लेगे, पर सचय नहीं कर 
रक्खेंगे। जो मुनि भोजन भी अपने पास सम्रह करके नहीं रखते, 


ऊ 


वे धन दौलत केसे रखना चाहेंगे ? 


चेलना रानी फिए-कहती हैं - जैन मुनि ज्ञानाचार, दर्शना- 
चार, चारिन्राचार, तप आचार ओर वीर्याचार का भलीभांति 
पालन करते हूँ। अर्थात्‌ वे निरन्तर ज्ञानाभ्यास में संलग्न, रहते 
हैं, श्रद्धावान होते हैं, चारित्र-परायण होते हैं, तपस्या करते हैं 
ओर संयम में पुरुपार्थ करने वाले होते हूँ। 


_ जैन मुनियों की बहुत मोटी पहचान यह है कि वे ईरयया- 
समिति से चलते हैं। आगे की चार हाथ भूमि को देखते हुए--- 
नीची निगाह रखकर चलते हैँ । पहले तो इसी लक्षण से पता 
चल जाता है कि इनमें साधुता दे या नहीं ! 
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भल्ीभांति सोचे-जिचारे बिना वे नहीं बोलते । कद्याचित्‌ 
असावधानी से कोई वात मुंह से निकल जाती हेतो वे स्वेच्छा 
से आयश्वित लेते हैं । एक उदाहरण लीजिए-- 


एक साधु रावले (ठाकुर के अन्त पुर) में गोचरी कें 
लिए गये तो देखा कि ठकुरानी रो रही है। उसझा पति लड़ाई 
भर गया हुआ था। ठकुरानी ने साधु को देख कर_'पधारो  मह्या- 
राज! कह कर स्वागत किया, पर उसका चित्त अत्यन्त खिन्न था। 
उसने कहा--महाराज, न मालूम कब पति के दर्शन होंगे ! 


सुनि को ठकुरानी का पतिग्रेम देखकर दया आ गई । 
उनके मुख से निकल गया - फिकर सत कर बाई, तेरे पति सातवें 
रोज आकर मिल जाएँगे | 


-_ « सचमुच सातवें दिन्त उसके पति आ पहुँचे । घर में प्रस- 
जता फेल गई । रसोई तैयार हुई ओर ठाकुर साहब जीमने बेठे 
कि उसी ससय वह भव्रिष्यवाणी करने वाले महाराज पधार गयें। 
उन्हें देख ठकुरानी बहुत प्रसन्न हुईं। वह समर्मती थी कि इन्हीं 
के प्रताप से मेरे पति का आगमन हुआ है। अत्ंब ठेकुरानी 
ने जो थाल पति के लिए परोसा था, वह मुनि को देने के लिंए 
'लाईं। यह हाल देखकर ठाकुर को ईपां हुई। उसे बढ़ा क्रोध 
आया | बोला--यह साधुड़ा क्ष्या मुकसे भी अच्छा हैं? और 
वह चलंवार तिकाल कर मारने दोड़ा। तब ठकुरानी ने कहा--- 
“यह क्‍या करते हो १ झुनिजी ने कहा था कि आप सातवें दिन 
पधार जाओगे । इस प्रकार इनके प्रताप से ही आप पधारे हैं। 


ठाकुर--अच्छा, तेरे गुरु ऐसे भविष्यभापी हूँ क्‍या? और 


5 
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इसके बाद उसने मुनि से पूदा--बत्ताइए मद्दाराज, मेरी घोड़ी के 
५ बंढेरा होगा'या बडेरी ? और उसका रूप-रंग।बगरह केसा होगा? 
' | 


-सुनि--बछेरा होगा और बह लाल संग का होगा। उसके 


चारों पैर सफेद रंग के होंगे और लाज्ञ तिलक होगा-। 


ठाझर इतना छुनते ही घोड़ी के पास गया ओर उसे मार 
डाला | उसके पेट से बढ्लेरा निकाला तो सचमुच ही मुनि ने- जैसा 
वतल्ाया था उसी तरह का निकला। ठाकुर ने मुनि से कृहा-+- 
मह्दाराज, आपकी वात सब्ची है । 


इपर सुत्ति को बड़ा पश्चात्ताप हुआ | वे सोचते लगे-- 
गजब हो गया ! भेरा तो साधुपन ही ल्ुठ गया । घोड़ी के भी 
' आण गये और बचेरा भी मारा गया, मुझे क्या लेना-देचा था ? 

लोग कर्म से ही इबते हैं और कम से गिरते हैं | मैं किस भगड़े 
: में पड़ गया ? इस प्रकार , » पाप, करते हुए मुनि चले गये | 

.इसीलिए साधु को इुनियादारी की बातों में त पड़ने के लिए कहा 

गयाहे।. ., ह 
-. साघु को इुनिय्रा से क्या सरोज़ार है ?- साधु को जो चीज 
अभीष्ठ हे, जिसके लिए उससे साधुता स्वीकार की है, बह व्र्स्तु 
तो उसे अपने आप से ही आराप्त होने वाली है । राजा या सेठ- 
साहकार था और कोई भक्त वह दे नहीं सकता। ग्रहस्थ राजी हो 

क्या दे देगा ! बहुत बहुत करेगा तो अशसा कर देगा, 
'सगर ग्रेशंसा से क्या पेट भरता है ! अपनी प्रशसा सुनने से क्या 
, साधु को महान्‌ मनोरथ सिद्ध हो जायगा १ नहीं, अगर अपनी 
अशसा खुन 'कर-फूल् जायगा तो मनोरथ-सिद्धि भें उत्तटी , बाघा 
ही पढ़ेगी। साधु को तो अपनी- आत्मा.का ह्वी सन्तोष करना 
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चाहिए और आत्म सनन्‍्तोष का असली मार्ग पाप से बचना है । 
उसे अपने लक्ष्य को ही सदा सामने रखता चाहिए। संसार की 
आग से निकत्न कर साधु बने ओर फिर भी अगर प्रप॑च में पड़ 


गये तो साधु होकर भी क्या लाभ उठाया ? ऐसा करने से सिद्धि 
केसे मिलेगी ९ 


महारानी चेलना ने कद्दा-मेरे शुरू न किसी को शाप 
देते हैं ओर न आशीर्वाद देते हैं। न किसी पर राग करते 
हवष करते हैं। कोई स्तुति करे तो राजी नहीं होते ओर निनन्‍्दा करने 
वाले पर नाराज नहीं होते | आगस भी यही कहता है 


जे न वंदे न से कुप्पे, वंदिओ न समुक्कसे । 
एयमन्नेसमाणस्स; सामरणमणुचिद्वई ॥ 


“-दुश० अ्रञ० «४, गा? £ 


अथात्‌-साधु को देखकर गृहस्थ यदि नमस्कार न करे तो 
साधु उस पर कोप न करे। इसके विपरीत राजा महाराजा आदि 
प्रतिदिन परों में मस्तक झ्कुकाबरें तो चित्त में अहकार न लावे। 
दोनों द्वी अवस्थाओं में समभाव रक््खो। ऐसा आचरण करने 
वाले का साधुपन टिकता है । 


4 » साधु को सोचना चाहिए कि अगर कोई वंदना करता है 
तोझुमे इससे क्‍या लाभ है ) लाभ होगा तो बन्द्ना करने वाले 
को हीं होगा | +क्िसी के वनन्‍्दना करने से मुझे मोक्ष नहीं मिलने 
वाल्म हैं।। ' मोक्ष तो अपनी -करनी -से ही मिलता है । अगर कोई 
मुझे वन्दनां सद्दी ररता तो इससे मेरी हानि ही क्या है ? इससे 
मेरा मोक्त होना नहीं रुक-जायगा |- मेरी आत्मा की पवित्रता 


पृ 
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ओर अपवित्रता मेरे कत्तेज्य पर निर्भर है, किसी दूसरे के उ्यव- 
हार से मेरा कुछ भी बन॒ता-बिगड़ता नहीं है. ! हा 


आत्मा का कल्याण समभाव से द्वी हो सकता है । आदर 
ओर अनादर की जो समान भात्र से देखता हे, वद्दी सच्चा साधु 
है, वही तपरवी है ओर उसी ने राग-हू ष को जीता है । जो ऑदर 
पाकर प्रसन्न होता है ओर अनादर होता देख कुपित हो जाता 
है, वह पामर पुरुष वृथा ही कष्ट सहन करता है।' वह अपने 
विवम भाव के कारण आत्मा का कल्याण करने सें समथ नहीं 
ही सकेगा । 


जब कोई वन्दना ओर लमस्कार करे तो साधु को विचार 
करना चाहिए कि यह वन्दन नमस्कार मुझे नहीं, तीथंकर भगवान्‌ 
द्वारा प्ररपित-सयस को है । लोग सयम की ही पूजा करते हैं। 
अतणव मुझे अभिमान का सेवन न करके संयम को बढ़ाने का 
द्वी प्रयत्त करना चादिए। ऐसा विचार करने से सांधु के सन सें 


अभिमान न द्वोगा, .वल्कि' सयस को अधिक ओए वनाने की 
भावना उत्न्न होगी |. - 


अपने गुरु का आचार बतलाते हुए चेलना- ने 'श्रेणिक , से 
कहा--महारांज, ऐसे संयमनिष्ठ और चरित्रपरायण . मद्दात्माओं 
ः को द्वी अपना गुरु बनाइए। ऐसे गुरू ही भव-समुद्र में जहाज के 
समान आलम्बनरूप द्वे। इनका आश्रय लेने से आत्मा का 
कल्याण होग । _ 


 श्रेणिक बोले-तुम्दारे गुरु साफ सुथरे नहीं रहते । मलिन 
होते दूं । जिनका बाह्य रूप मत्ञिन है, उन्तके अन्तरंग का क्‍या 
ठिकाना है. कि वह उजजला ही होगा या, नहीं ? 
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चेलना---आपका विचार गभीर नहीं है । शरीर की मलि- 
नता को आप घृणास्पद सममते हैं किन्तु आपने; कमी शरीर :के 
सबंध में गहरा विचार किया है? यह शरीर किन चीजों से 
बना है ९ इसके भीतर क्या-क्या भरा, हुआ है! ? रज और बीय के 
सम्सिश्रण से इसकी उत्पत्ति होती है ओर ससार में जितनी भी 
'घृणारपद चीजें समझी जाती हैं, उन सब. का यह्‌ भडार हे ।, 
कहा भी है. 
रुधिर मांस -चर्बी- पुरीष की है .थेली-अलवेली, 
चमड़े की चादर ढंकने को सब शरीर पर फेंली । 
- प्रवाहित होते -हैं नव हर, 
हंस का जीवित कारागार ॥ 
- निकल रहा हैं जिस भोजन से सौरभ का गुब्बार, 
किसकी संगति से पट, रसमय स्वादपूर्ण आहार [. 
' पलक में बन जाता. नीहार । हंस का 
मद्दाराज ! आप शरीर की सफाई की हद्िमायत करते हैं, 
मगर शरीर क्या ऐसी. वस्तु है जिसकी कभी. सफाई- दो सके ९ 
कोयला धोने से अगर सफेद हो सकता हो ,तो स्नान करने से 
यह शरीर शुद्ध हो सकता है 4 परन्तु-- 
सागर का सारा जल लेकर धो डालो यंद्द देह, 
फिर भी बना रहेगा ज्यों का त्यों अशुद्धि का गेह | 
: नशुचि होगा यह -किसी प्रकार; 
, 'इँंसः का' ,जीवित,कारागार ॥१, 


वि 
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कं: कह, 7. पहले: : कल कर आफ सके न न हे 


यह शरीर की असली- स्थिति है । अतएव तन-की शुद्धता 
की उपेक्षा करके मन को शुद्ध बनाने का प्रयत्त करना ही उचित 
है । ऊपर ऊपर से शरीर साफ सुथरा कर लिया और मच सलिन 
ही बना रहा तो इससे क्या ल्ञाम हे ९ 


मन मेला तन ऊजला; बशुला जेसा ढंग । ४ : 
इससे तो कीवा भला तन-मन एकहो रंग ॥ 


मद्दाराज ! जो तन से मैंले होकर भी मेन से उंजले हैं, वे 
तिर जाते हैं और दूसरों को भी तार देते हैं। किन्तु जो ऊपर से 


बजले हैं और मन से मेले हूँ, वे न स्वयं तिरंगे ओर ने दूसरों को _ 


द्वीतार सकेंगे । : ५ 


जाने मन द्वी मेन सोचा--रानी ,अपने गुरु की बड़ी; 
तारीफ करती हैं तो इन्हें नीचा दिखलाना चाहिए ओर बतत्ना 
देना चाहिए कि तुम्हारे गुरु केसे झूठे ओर अज्ञानीं हैं। यह 
तोचंकर राजा ने जमीत्त में एके गढ़द्ा खुददाया और उसमें 
बकरी गड़वा दी | ऊपर से रेत वगैरह डेलेबॉकर ज॑मीन बराचंर 
करवा दी । राजा ने 'सोचा--जव रानी के शुरु आएँये ओर 
इसके ऊपर से निकल जाएंगे तो में कहूँगा-जीवों की दया पालते 
हो तो इसके ऊपर होकर क्यों निकल गये ९ पा 


रानी को यह सत्र दाल मालूम हो गया। जब मुनिराजे 
पधारे तो रानी ने उत्तती ओर देखकर तीन उगलियां दिखाकर 
इंशारा कर दिया। रानी का अभिप्राय यह था कि अगर आप 
मति, श्रत और . अवधिज्ञान के धारक हो तो आइए, नहीं तो भत 
आइए। इसके उत्तर में मुनिराज ने चार डेंगलियाँ -द्खिल दीं। 
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उन्होंने सूचित कर दिया कि में चार ज्ञान का धारक हूँ । चिन्ता 
मत करो | इसके बाद मुनिराज आगे बढ़े ओर उस गड़हे के 
पास खड़े हो गये । ४ - का 


राजा श्रेणिक जब जैनधर्मानुयायी नहीं था तब भी जैन 
सुनियों के साथ सद्व्यवद्दार करता था। उसका हृदय तुच्छ नहीं 
था। अतएव मुनि को खड़ा देखकर उसने कद्दा--पधारिये मद्दाराज ! ४ 
आपकी उपासिका चेलना आपकी प्रतीक्षा कर रही है । 


मुनिराज बोले--मैं आगे किस अकार आ सक्रता हूँ। 
यहां नीचे तो दो पंचेन्द्रिय जोब हैं. | ; 


राजा ने सोचा--यह भ्रूठ है। मैंने तो सिर्फ बकरी को 
ही गढ़वाया है । मुनि को अभी भ्ूठा साबिते कर दू गा। : 


आखिर उसी समय गड़द्दा साफ किया गया तो देख कर 
० रक 
राजा के आश्रय का ठिकाना न था। सचमुच दी वहाँ एक नहीं 
दो प्राणी थे.। बकरी ने-बच्चा दे दिया था|. _. - 


राजा श्रेशक समम गये कि यह साधु पक्के हैं, परन्तु 
रानी के सामने अपनी पराजय स्वीकार के से कर लेते ? यह कोई 
अनोखी वात नहीं है ।' आज भी बहुत से,लोग ऐस्ते मिलेंगे जो 
सत्य बात समभते हुए भी लोकभीति पक्तपात या ममता के कारण 
डसे खुल कर स्वीकार नहीं करते । 'यह मेरा है” इस प्रकार की 
भावना बहुतों को सत्य का आश्रय लेने से रोक देती है।' परन्तु 
धर्म के मामले में यह भावना अत्यन्त हानिकारक हैं | दुनिया की 
वस्तुओं के विपय मे तेरा-मेरा का भाव क्षम्य ट्वो सकता है, मगर 
धर्से के मामले में नहीं। जो मल॒ष्य सत्य का पूर्ण पक्तपाती है, 


-सदूगुरु की कसौटी )' [ २८३ 


जिसने सत्य के समक्ष अन्य वस्तुओं को तुच्छ समझ लिया है, 
जो असत्य से विमुख होकर एक मात्र सत्य को ही शरणभूत 


' मानता दे और सम्पूर्ण भाव से सत्य का ही आश्रय लेने का निश्च य 


ना 


कर लिया है, वह अपने ' माने हुए सत्य की जत्र असत्य समझ 
क्ेता ओर वास्तविक सत्य को समझ लेता है तो असत्य का त्याग 
श्रोर सत्य को स्वीकार करने में पंल भर भी ब्रिलम्ब नहीं लगाता | 
परन्तु ऐसा करने के ज्ञिण साहस चाहिए, हृढ़ता चाहिए, लगन 
चाहिए और सत्य के प्रति अनन्य एवं अ्रविचल निष्ठा होनी 
जाहिए।. * 


विपमभाव से बच कर आत्मा के उद्धार के लिए धर्मे का 
भ्राश्रय लिया. जाता है और जब घसे के विपय में ही विषमभाव 
उत्पन्न हो जाय तो फिर आत्मा का -उद्धार नहीं हो सकता। 
श्रतणव धम के ज्षेत्र में विषमभाव मत रक्खो। जिद मत करो । 
हमने जो समझा ओर माना है वही सत्य है, इस अहकार को 
त्यागो और अन्तरात्मा जिसे स्वीकार करती हो, जो पंरमार्थत 
सत्य द्वो, उसी को स्वीकार करो । 


4 
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पर उस समय तक राजा श्रेणिक में इतनी ऊँची भावना का 
विकास नहीं हुआ था। अनाथी मुनि का निमित्तपाकर, श्रागे चल 
कर. उसमें ऊची भावना जागृत हुई | सत्य के प्रति, समपिंत होने का 
साहस विकसित हुआ और तब वह दयाधर्मी बन गया। श्रेशिक 
मद्दाराज जिस दिन जैनधर्मी बने, उस दित महारानी चेलना को 
असीस आनन्द हुआ । वह सोचने लगी--आज कितसी प्रसन्नता 
को बात है कि में और सेरे पति-दोनों एक।धर्स के अलुयायी हैं। 
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भद्दाराजा श्रेणिक ने दयाधर्मी बलकर आदेश दिया कि हमारे देश 
में कोई कसाईखाला चालू नहीं रहना चाहिए ! 


(.. भाइयो | अधर्सी और घर्मी में रात-दिल का अन्तर होता 
है। अधर्मी का जीवन अन्धक्रारमय है तो धर्मी का जीवन प्रकाशः 
मय दोता है । राजा अदेशी का रदाहरण लीजिए | जब बह अधर्मी 
था और उसका अन्त.करण पापों ही कालिमा से कलुषित था, 
तव उसके ऋत्य कितने ऋग्तापूर्ण होते थे ? हँसी मजाक में किसी 
भी आ्राणी के आण लूट लेता उसके चाएं द्वाथ का खेल था । वह 
मनुष्यों के प्राण ले लेने में भी संकोच नहीं करता था । ढसके हाथ 
खून से भरे रहते थे | समस्त मजा उससे दु सी थी । परन्तु चित्त 
अधान की प्रणा से केशी स्वामी ने उसे धरे का उपदेश दिया । 
संयोग की वात है कि स्वामीजी का उपदेश असर कर गया) 
उसमें विवेक जागा। धर्म के प्रति प्रेम उत्पन्न हुआ। फिर वह 
धर्मेश्रेमी चल गया। उससे अपने सात हज़ार गांवों की आमदनी 
का चौथा हिस्सा परोपकार में लगा दिया। 


राजा प्रदेशी ने अपती आय का चौथा भाग' पसोपकार में 
गाया था, पर आप कितना लगाते हैं ? मदनगंज ( अजमेर ) 
में गुलराजजी चामक एक सेठ थे | उन्होंने अपनी आमदनी का 
आधा भाग परोपकार के कार्यों में लगाने का संकल्प किया था। 
कल्पना करो, आपके सामने रुपयों का ढेर लगा है। आपको 
खुली छुट्टी मिल गई है कि जितना आप से उठ सके, उतना रुपया - 
आप रुटा ले जाइश। ऐसी दशा में क्या आप कीताई करेंगे ? 
शक्ति से अधिक दी उठा ले बाने का प्रयत्त करेंगे, कम नहीं लें 
न्ञापग्रे । फ़िर धर्म करते में कसी क्यों करते दो ? भाइयो ! घर्म 
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पंए्म घन है | इसका जितना ही अधिक-संग्रहद कर लोगे, उतना 
ही अधिक सुख पाओगे | बल्कि आगे जाने पर यही घन काम 
- आएगा। खूब करो तपस्या, खूब करो सामायिक; खूब करो परो 
पकार ओर खुब सावधान रहो कि जीवन के किसी भी क्षेत्र में 
अतेतिकता न आने पाए | 


बहिनों को भी में सावधान करता हैँ। गाड़ी के पहिया के 

बराबर ग्रोख€.पहन लोगी तो भी कुछ प्रयोजन सिद्ध नहीं होने 

[। यह गोख़रू साथ नहीं जाएँगे । हां, इन्हें साथ ले जाना हो 

तो इनका त्याग कर दो, परोपकार भे इन्हें लगा दो। नहीं तो 
खाली हाथ जाना पड़ेगा और पछतांना पड़ेगा । 


सात गांठ लंगोट के, नहीं भात में लोन | 
हिरदे में जित॒वर बसे, लखपती वाश्ड़ा कौन १ 


' - अथोत्‌ जिसने धर्स रूपी धन की ढेरी पर अधिकार कर 
लिया है, जो पका त्रह्मचारी है ओर स्वांदह्दीन सांदा भोजन करते 
है, लिसके हृदय में जिनेन्द्र अग्ान निरस्तर निवास करते 

घह अक्षय सम्पदा का घनी है। उनकी सम्प्रदा जन्म्र-जन्मावर 


में भी उसका साथ नहीं छोड़ सकती। बेच्रादा लखपति उसके 
सामने क्‍या चीज है 


हा 


॥ 


भाइयो ! इस पोद्गलिक सम्पत्ति के मोह में क्‍यों पढ़े 
हो ? इससे तुम्हारी आत्मा का लेश सात्र भी कल्याण नहीं होगा; - 
बल्कि यद् अकल्याण का कोरण बनेगी। आत्मिक धन, भावंधमने 
या चेतनघंने को प्राप्त करने एंव बढ़ाने का ही प्रयत्न करो । उंससे 
छुख़ पाओगे। जो मंदांभाग चेतनर्धत से सम्पन्न होते हैं, धर्म 
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हारा अकाल: 


धन के धनी होते हैँ, उनके सामने लखपति, करोड़पति, राजा, 
चक्रवर्त्ती और यहां तक कि देवता भी नतमस्तक होते हैं । 


देवा वित॑ नमंसंति, ज़स्त धम्मे सया मणो | ' 


ओर इस जड़ घन में क्या रक्ख़ा ? इससे तुम्हारा कुछ 
“भी कल्याण न होगा । 


कौड़-कोड़ी माया जोड़ी, लाखों ऊपर करोड़ रे । | 
' सरती तिरियां जीवड़ा, थारो लेगो कन्दोरो तोड़ रे ॥. 


युद्धजन्य इस मेंहगाई के जमाने में कई-एक लखपति - हो 
गये हैं, कई लखपति करोड़पति कददलाने लगे हैं, पर मरने के 
बाद सारा घन छिन गया और ऊपर-नीचे ल्कड़ियाँ लगा कर 
सुलगा देंगे ! करोड़ों का मात्त यहीं रह जायगा। कमर में पहना 
हुआ कन्दोरा भी साथ नहीं ले जाने पाएगा। एक अंगूठी भी 
साथ नहीं ले जा सकेगा। 


किसी गांव में एक श्रावक रहता था। वह एक बार बीमार _ 
हो गया और जरा-सा ठडा पड़ गया उसका शरीर । सन्ना नामक 
उसका लड़का था | उसने ओढ़ी हुई शाल उतारली कि इतने में ' 
उस श्राबक को होश आ गया | जब उसने यह हाल' देखा तो 
कहा--शरे मुन्ना ! अभी तो में जिन्दा हूँ। झभी से शाल क्‍यों 
खींचता है ? जीवित रहते भी शाल खींचली तो मरने के बार्द - 
क्या नहीं करेगा ९ वास्तव .में इसमें तेरा दोष भी क्‍या हे ' यह 
तो दुनिया क्री /चाल ही है ! महाराज सद्दी कहते थे। उनके कथन 
की सचाई का आज साज्षात्‌ अनुभव द्वो गया । 
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भाइयो ! मनुष्य का शरीर पाकर पेठ भर लेने में कोई बढ़ाई 
नहीं है। पेट तो कीवा और कुत्ता भी भर लेते हैं मनुष्य-जीवत पाकर , 
कुछ ऊचा काम करो, आत्मा के कल्याण की ओर ध्यान दो | 
ज़रा विवेक का उपयोग करो | ससार के असली स्वरूप को पहं- 
चानो । स्वज्ञ, वीतराग प्रभु के कथन पर आस्था- लाकर परलोक 
को सुधारने की ओर ध्यान दो । माया के जाल से बाहर निकलो । 
प्रोपकार करलो | सदूगुरुकी खोज करो और, उनके बतलाये: 
मार्ग पर चलो। इस संसार में तुम्हारे सच्चे हितेषी सदूगशुरु द्टी हैं. |. 
जैसे महाराजा श्रेणिक ने अन्त में सदूगुरु का शरण लेकर अपना 
जीवन सफल बना लिया, उसी प्रकार तुम भी अपता जीवन 
सफल बनाओ | ह । 


बहिनो ! तुम्दें भी अपने कत्तेव्य की ओर ध्यान देता है । ' 
अपने आपको अबला समझ कर जीवन को'तुच्छ सत समझो ! 
नारी की शक्ति घड़ी जबदुस्त है। मगघ के महान्‌ सम्राट ओअशणिक 
ने सारी शक्ति लगा दी, परन्तु चेलना अपने पथ से विचलित 
नहीं हुई । यद्दी नहीं, वह अन्त में अपने पति को भी सत्पथ पर 
लाने में समर्थ हुई | ऐसी झ्षल्ियां सच्ची श्रधाड्भना केहलाती हैं. । जो 
स्वयं धर्मनिष्ठ द्वोकेर अपने मार्ग "भूले पति को सुपथ पर ले आती 
हैँ; उनका जीवन घन्य हो जाता है । अपने को विज्ञास की सार्मग्री 
मत समझी । तुम्हारें भीतर वही आत्मा विद्यमान है जो मरुदेवी 
. में थी, सीता में थीं, द्रोपदी में थी और चेलना में थी। तुम अपने' 
को हीन न सममो। तुम्दारी आत्मा भी अनन्त शक्ति से'युक्त' 
है। अपनी शक्ति को पहचानो, उसे विकसित करो। लोभ-लालच 
में मत पड़ी रहो। गहनों और कपड़ों में मत भूली रहो | अपने' 
आत्मिक गुणों को बढ़ाने का प्रयत्न करेगी तो तुम्दारी सौ सुनी 
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शोभा बढ़ जाएगी। सोना तुम्हारी शष्टि में तुच्छ होना चाहिए । 
तुम्हें भगवान्‌ ने चार तीर्था में गिना हैं। तुम्हारा पद छोटा नहीं. 
है। कहीं भी रहो, किसी भी परिस्थिति में होशो, अपने धरम पर 
हृद रहो ओर दूसरों को भी धर्म पर हृढ़ करने का प्रयत्न करो । 


यहिंनों पर बढ़ा उत्तरदायित्व है। मारस्म में चालक उन्हीं 
के हाथों में रहता है ओर प्रारस्म के संस्कार 'अम्तिम जीवेस तक 
अपना असर बनाये रखेते 8। बहिनें चाहें तो उन्हें धर्म प्रेमी, 
नीतिनिए)्ठ ओर सुसंस्कारी वेना सकती द्। घर के वातावरण 
को पवित्रतापूर्ण बनाये रखना उन्हीं का काम है । परन्तु ऐसा 
करने के लिए उन्हें स्वयं अपनी जीवन ऊँचो उठाना चाहिए+ जी 
बहिनें स्वय वस्चों ओर आमभूपणों के लाज्च मे पड़ी हैं, जो खाने 
ओर खिलाने के सिवाय अपने जीवन का और कोई लक्ष्य दी नहीं 
सममर्ती, वे अपने महान्‌ उत्तरदायित्व को किस प्रकार. निभा सकती 
हैं? बहिनों | चेलना बनो | समझो, अपने आपको पहचानो । 


जम्वूकुमार को कथा--- 
जम्वूकुमार अपनी स्त्रियों को यही बात समझता रहे हैं।। वे 


कहते हैँ कि मानव-जीवन जब पाया है और विचार करने-की 
शक्ति भी पाई है तो हमें अपने कत्तेज्य का विचार अवश्य करना- 
चाहिए,। यह जीवन भोगोपभोगों में समाप्त कर देने के लिए नहीं 
है। हमें इस जीवन का असली उह्दे श्य समझना चाहिए, उस उद्दे श्य 
की सिद्धि के उपायों का निर्धारण करना चाहिए और फिर 
उन उपायों को अमल में लाना चाह्िए। ऐसा तभी द्वो सकता 
जब सदूगुरु का सद्दारा मिल जाय ओर अन्तःकरण में उस उद्देश्य 
के प्रति इढ्तर आस्था हो सौभाग्य से सुमे; सुधा स्वामी 
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जैसे निरी६; साधनाशील ओर दयालु-गुरु का सुयोग मित्र गया 
हैं। उनके चरण-कमलों में आश्रय पाकर में धन्य हो जाऊेँगा। 
तुम्दारे लिए भी आत्मश्रेयस्‌ का मार्ग खुला हुआ है। अतएव 
मोद्द में सत पड़ो । अपने वास्तविक कत्तेव्य को समझी । 


_“अम्बुकुमार कंचनसेनां से कहते हँ--श्रिये | तुमने 'शंख' 
फू'कने वाले किसान का उदाहरण दिया है उससे तुमे य॑ंद्द सिंद्ध 
करना चाहत्ती हो कि पत्नी की बात न मानने के करिण पतिं को 
हांनि उठानी पड़ी, किन्तु किंसांन को जो द्वानि हुई उसका बास्त- 
विंक कारण उसका लोभ दह्वी था। किसान ने अधिक माल हाथे 
लगने के लोभ मे फसकर दी वार-बार शंख फू को था | इस प्रकार 
लालच करने के कारण द्वी उसने द्ु.ख उठाया | वारतव में लालच 
अनर्थका मूल है। लालच डुबाने- वाला है-। में इसे देय समझ 
कर स्थाग रहा हूँ । अतएब मेरे ऊपर यह दृष्टान्त लागू नहीं द्वीवा । 
मैं कह्टां लालच में फेंस रहा हैँ? - . , 

तुमने उम्र की बात भी कह्दी है। यह ठीक है कि 'योवन कां 

वेग बड़ा ही प्रवत्न द्लोता है, परन्तु वह वेंग, वास्तव में श्रांता कहाँ 
है ९ उस वेग का असली ,स्रोत क्या है, यह बाते तुमने नहीं 
सोची । उस वेग का मूल आधार आत्मा है! आत्मा का ही बह 
चेग हैं | नदी में आया हुआ वेग बाढ़ का रूप धांरण करके अनेक 
अनथथे उत्पन्न कर देता हे । मगर चतुर इंजीनियर बाँध बना कर 
ओर नहरें निकाल कर जब उस वेग-को शान्त “कर देते हैं या 
दूसरी तरफ मोढ़ देते हैं तो वद्दी लाभदायक वन जाता है । यही 
बात यौवन के वेग के त्रिषय में भी समम्तो। विवेकंब्रान्‌ व्यक्ति 
यौवन के प्रवल चेग की दिशा बदल देते हैं। भोगोपभोगों की 
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दिशा से हृठा कर डसे आत्म-कल्याण की दिशा में ले जाते हैं । 
तब वह अकल्याण के बदते लोफोत्तर कल्याण का कारण बन 
जाता है। अतीत काल में अनेक भद्दापुरप ऐसे हो गये हैं, 
जिन्होंने भर जवानी में योग धारण किया है। जीवन की तीन 
ढशाओं में योवनदशा ही सर्नश्रप्ठ दशा है और इसे सर्तश्रेठ्ठ काम 
में व्यतीत करता द्वी उचित है। वृद्धावस्था में शरीर की शक्ति 
क्षीण होने लगती हे । अनेक प्रकार के रोग घेर लेते हैं । उच्त 
समय महत्त्वपूर्ण काम नहीं दो सकते | अतएवं जीवन के इस 
स्॒णु-काल में ही श्रेष्ठ काये कर लेता ममुध्य का कर्त्ततय है । कंचन- 
सेना, एक उदाहरण सुनो: -- 


' किसी जगद्द एक बड़ा जंगल था । उसमें तरह तरह के वृत्त 
थे और राल के भी वृक्त थे । उस जंगल में अनेक प्रकार के जगली 
जानवर भी रहते थे ओर बन्दर भी रहते थे । बन्द्रों की लड़ाई 
जब होती है तो बड़ी भयानक होती है। उस जगल के दो बन्दरों 
में आपस सें लड़ाई हुई | उसमें एक बन्दर लोहलुद्दान हो गया। 
उसके सारे शरीर में जख्म हो गये। बह भागता-भागता राल के 
एक भरे हुए खड्डे में आया | उसे बहुत तेज प्यास लग॑ रद्दी थी। 
उसने खडे में हाथ डाला तो ठंडक मालूम पड़ी | वह भरपेद पी 
गया । फिर उसने उसमें लोट लगाई। ठडक का अनुभव करके 
उसे बढ़ा आनन्द आया। 


ऐसा करने में राल उसके शरीर में चिपक गई। जब तक 
धह गीली रद्दी तब तक तो कुछ नहीं, पर जब बहू सूखने लगी 
ओर बाल चिपक गये तो चमड़ी खिंचने लगी। सारे शरीर में 
दंदें द्वोने लगा । आखिर उसके द्वाथ-पेर भी सुड़ त सके और गर्दन 
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ज्यों की त्यों अकड़, कर रह गई । -परिणास यह हुआ कि वह 
टिपाँ-टिं करके, भूख-प्यास का कष्ट सहता हुआ बड़ी वेदुना के 
साथ मृत्यु को प्राप्त हुआ | 


अ्रव विचार करो कि बन्द्र को प्राणों से क्‍यों हाथ घोना 
पड़ा ) उसने रात का पानी पिया, उसमे स्तान किया और आनद 
माना, इसी कारण बन्द्र को अपनी जान गेंवानी पड़ी । 


श्र 


,.. इस ससार में भी राग-ह्वेंप की लड़ाइयां हो रही हैं। जेसे 
बन्द्र प्यासा था, - चसी तरह संसार के प्राणी भोगों के प्यासे हैं । 
अन्दर की तरद्द द्वी वे भी भोगोपभोगों में ही श्रानन्द सान रहे हैं | 
जैसे बन्दर को राल का पानी पीने के कारण मरना पड़ा, उसी 

- प्रकार संसारी ,जीवॉँ को भोग भोगने के फलस्वरूप सृत्यु का 
शिकार ,होना पड़ता है। अतएब भोगों से. दूर भागने में ही 

: कल्याण है । भोग विलासो से मुझेके बिरक्ति हो गई है। 
परिणाम को मैंने समझ लिया है| अ्ज्ञानी जीत्र द्वी इन्हें: रुचिकर 
मानते हैं । यह भोग रोग के संडार हैं। चेतना को मूढ़ बना देने 

वाले, आत्मा को पतित बनाने वाले, जीव को अभिशापसय बना 
देने वाले ओर समस्त आंपदाओं को लाने वाले हैं। भोगों में 
आसक्त हुआ जीव अपने कत्तेव्य को भूल जाता है । उसका 
विवेक नष्ट हो जाता है। बह अपनी आत्सा की ओर माँक कर 
भी नहीं देख सकता। भोग चेतना को जड़वत्त बना देते हैँ । 
भोगों का संयोग भी दुखदायी है और इसका वियोग होने पर भी 
शोक ओर पश्चात्ताप होता है । भोगों की बदौलत ,भयानक 
व्याधियांचेट जाती हूँ-। विश्वास न होता हो तो अस्पताल में 
जाकर पूछ आओ वहां फितने ह्वी लोग भोग के फलस्वरूप 
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नरक-सी यन्त्रणाएँ भोगते हैं। कई लोग प्रकट रूप से कुछ कह 
नहीं सकते, मंगर एकान्त भें वेंठ कर रोते द्वे । 


एक राजा अत्यन्त विपयी था। उसे ऐसी भयंकर बीमारी 
लागू हुई कि वम्बई में सारी गुप्तेन्द्रिय का आपरेशन कराना 
पड़ा | कहा हँ-- | 


भोगे रोगभयं छुले च्युतिप्रयं; विच्चे नुपालादभयम्‌ , 
माने टेन्यमर्य, बले रिपुभयं, रूपे जरायाभयम्‌ , 
शार्त्रे वादभय गुण खलभयं, काये कृतान्तादूभयम्‌ , 
से चस्तु भयान्वरितं नूर्णा, , वेराग्यमेवासयम्‌ , 


चह भत हरिजी का कथन है भरत हरि कहते हें कि भोगों 
में रोग का भय बना रहता है। कोई कह सकती है कि रसगुल्ले 
अच्छे होते हैं, पर उस अच्छी चीज़ को अगर ज्यादा खा गये तो 
सोत दो जाती है ! 


जिसका कुल बड़ा हैं उसे किसी न किसी के मरने का डर 
लगा रहता हे । इसके अतिरिक्त जो अपने कुज्न को बड़ा या ऊँचा 
सममता-है, उसे, अपने बढ़प्पन से च्युत होने का भय बना 
रहता है । 


जिसके पास कल्दार ज्यादा हैं, उसे राज्ञा:से डर बना 
रहता है कि केहीं ज्यादा टैक्‍स न बढ़ जाय ! अथवा ऐसा न हो 
कि राजा कुपित होऋर सारा धन-माल लूट ले ।' 


... शभिमसान करने में दीनता आने की सभावना रहती है । 
जो व्यादा मानवान्‌ होता है, उसे हमेशा यही चिन्ता रहती है कि 
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कही देल्य न आ जाय-मान भंग-न हो जाय * हे 
। ताकत ज्यादा दो तो भंय रहता है कि कोई सवा सेर न 
मिल जाय, कंटीं इजत न चली जाय ! दूसरों के सामने बदनाम 
“न होना,पड़े | कोई शत्रु मेरे बल को नें ने केर दे ।/2 / / 7 


ज़ो रूपबान्‌ है, अपनी सुन्दरता का अभिमान करता है, 

'ज्ो बुढ़ांपा आ जाते क्री चिन्ता लगी रहती है.। बुढ़ापा शरीर 
' के सौन्दर्य को लूट लेता है.। शरीर को कुछूप कर देता है। जब 
वृद्धाअस्था आरती है तो बाल संफेद दो जंते हैँ, सु द पीपला हो 

,जांता है, सारें शरीर भे ऊ्ुर्रियां पृड़ जादी है; चेहरे. .की कांन्ति 
उड़ जाती है, अनेक प्रकार की बीमारियों के कारण शरीर जर्जर 

हो जाता है: ओर भार रूप-पतीव होता है।, *- 


जो बहुत पढ़ा-लिखा झोंता है. उसे भय्य रहता है कि कहीं 
शाल्लारथे का मौका न शा जाय + गुएवान्‌ को खल ज़नों' से भय 
रहता है कि मुमे कोई' लांछन न ल्गां; दे; खल- जनों, का स्वभाव 
ऐसा बिलक्षण झेता है कि वे दूसरे के गुणों को अबगुण के रूप 
में दी देखते दें 4 अगर कोई ज्ञमाशील है तो उसे दब्वू कहते हैं, 
यदि आत्मगौरववान्‌ है तो घमड़ी कहते . हैं |: कोई उदार ओर 
दानवीर है तो उसे उड़ाऊ कहने में सकोच नहीं करते। यदि कोई 
सोच-सममकर ओर अपनी स्थिति को देखकर मिंतेत्ययिता से 
काम लेता है तो उसे कजूस कंहकर बंदर्नम करते हैं' इंस प्रकार 
गुणों के विषय में खल-जन से सय चना रंइता है । अधिक कया 
कहद्दा जाय, ब्रह्मचर्य, जेसे सदूगुय्य को लेकर भी ठु् लोग अपवाद 
फैलाने में सकोच्र नहीं करते | कोई अह्ायचये पालता है तो उसे दे 
नामदें कहने मे नहीं हिचकते ! अगर त्रह्मचर्य नहीं पात्रता है तो 
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एप... दिवाकर-दिलः न्‍प 
उसे व्यभिचारी कहते हैं । वास्तव में ऐसे दोपान्वेषी मू्खों से कोई 
नहीं जीत सकता | ' 


रथ 
एक पडितजी थे। बनारस से पढ़कर और अपनी पोधियां 
उंटों पर लाद कर चल्ले जा रहे थे। ऊँट वाला कुछ पीछे रह गया 
था और पंडितजी आगे-आगे चल रहे थे। रास्ते में खेत के 
किनारे एक मूखे लम्बी डांग,लिए खड़ा था। उसने परिडितजी 
को देखकर पूछा-थू' कोण है ? पंडितजी ने कट्ा--मैं पंडित हूँ । 
मृखे-पंडित का क्या मतल्नव है? 
परिडत-जो आगे पीछे की सोचकर कहे, उसे पंडित 
“कहते हैं । ' 
मूखे-अच्छा, सोच सममंक्षर कह्दी कि यह ढांग (लाठी) 
तुम्दारे सिर पर मारूँ, कमर सें मारू या पैरों में मारू ? 
पंडितजी यह सुनकर सिटपिटाये | सोचा--रास्ता चलते 
यह कम्रवर्ती खूब आई।. - ः ० 
_ थह्द सोचते हुए पंडितजी बोले-मैंने जो कहा सो तुम 
सममे नहीं । मैंने कहा था कि जो पडढित के पास रहने वाला 
हो । मैं तो पंडित के पास रहता हूँ । ेृ " यो 
“मुखे--अच्छा, पढित कहाँ हैं ? _ 
परिडतजी--ऊंट लेकर आ रहे हैं। यहीं बैठ जाओ और 
' जव आवें तो देख लेना । , तर हे 
मूर्ख लाठी लिये बहीं बैठ गया ओर परिड्सजी जान 
> पा क्र आग्रेचले | सोचा--चल्ो जान बची ! मुख के फंदे में 
से निकले। - -- । ह 
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इस प्रकार ' संसार की सभी वस्तुएँ भय से मरी हुई हैं । 
; सारा संसार भयमय हैं। यहाँ कोई वस्तु अगर भयरहित है तो 
वेरास्य ही है ! साथु बन जाने पर कोई भय शेप नहीं रह जावा। 
तो जम्बूकुमार कचनंसेना से कहते हैं-यह भोग रोग के. 
घर हैं और वियोग की विषम वेदना देते वाले हैं। इनका सेवन 
करने से कभी क्रिसी को शान्ति नहीं मिल सकती । भोग किसी 
को सुखी नहीं बना सकते। भोग अपावन हैँ और आत्मा को 
अ्रपावन बनाते हैं। वे स्वयं अशुचि हैं ओर आत्मा को भी 
अशुचि बनाने वाले हैँ । भोगों में सुख शान्ति होती वो तीर्थंकर 
भगवान्‌ उनका त्याग क्‍यों करते ? उन्हें त्याग कर साघधु क्यों 
चनते ह 
प्रिये | तुमने, भगवान्‌ ऋषभदेव का उदाहरण दिया है । 
कहती हो कि भगवान्‌ ने भोग भोगे थे ओर उनके सन्तान उत्पन्न 
हुई थी, किन्तु भगवान्‌ विशिष्ट ज्ञानी थे । वे जन्म से ही अन्रधि- 
ज्ञान के घारक थे। उन्हें मालूम था कि मैं इतने दिनों तक 
गृहस्थावस्था में रहूँगा और फि९ दीक्षा घारण करके अमुक समय 
पर निर्बाश प्राप्त करू गा | ऐशा ज्ञान तुम्हें और हमें कहाँ है ? हमें 
तों कल्न का भी पता नहीं हे। कोन जाने कल्न तक जीवन स्थिर 
रहेगा भी अथवा नहीं ? श्रतएव जैसे तीथंकर्तों ने हेय समककर 
/ विषयभोगों का परित्यार्ग कर दिया, “उसी अकार मैं भी इनका 
परित्याग करना चाहता हूँ। ्ि 


भोग भोगकर कर्मों का उपाज्जन- करने में तो ज्यादा देरी 
नहीं लगती किन्तु उन्तका फल्न भोगने में वहुत'समय लगता है । 
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भाइयो ! दूर क्‍यों बाते हो ? हैदराबाद के रजाकारों के 
कारनामों को ही देख लो । उन्होंने कितने जुल्म किये, कितने 
अत्याचार और अन्ाचार किये! स्त्रियों को और. चालकों को, 
भी सताने में कोई कसर नहीं रक्खी ! करोड़ों की सम्पत्ति लूटी | 
पुलिस उनसे कुछ, कद्टती नंहीं थीं, क्योंकि चह भी उनसे मिल्री हुई 
थी। उस समय तो समझें कि मारो; काटो और लूंटो | मंगर 
गत्र पाप का घढ़ा भर गया तो उन्तकीं 'क्या दशा हुई ? कासिम- 
रिजवी पकड़ा गया और अब जेलखनि में पढ़ा-पढ़ा सड़ रहा 
है | और उसके कुऋर्मों का फल क्‍या यहीं समाप्त ह्वो जाने वाला 
हे ! नहीं; मनुष्य जेसे प्राणियों की क्ररभाव पूर्वक की हुई हिंसा 
का हे नरक के अतिरिक्त और क्या हो, सकता है १ ठीक ही तो 
कहा है-- ' ' 





जुल्म की टहनी कभी फलती नहीं, 
» , नाव कांगेज क्री कभी चलती नंहों। 


कांगज़ की वना कंर और उंस परं, सबोर होकर अंगर 
कोई संसुद्रं पार होना चाहता है तो उसे. पागल के सिवाय और | 
या कटा जो सकता है! इसी अ्ंकार जो जुल्म, करकें, पाप॑ 
करके, फंलना-फूल॑ंनां चाहता है अ्थांत्‌ खुखी-ओर सौमभांस्यशांली 
अननां चाहता है, बह भी मूर्खों की कतार में ही खड़ा होने योग्य 
है। जैसे नींम के वृक्ष मे आम के फल नहीं लग सकते, उसी 
प्रकार पाप से पुएय के फन्न नहीं लग सकते | जैसे त्ञाले मिर्च 
खाने से:मे ह , मीठा नहीं हो सकता, ४स्री प्रकार पाप करने से 
सुख नहीं मिल सकता [. ह ह 
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बहुतःसे, लोग पाप,का आवरण करने!वाले ओर :घरमे की 
'परेछाई सेस्भी दूर भागने:वल्िप्लोगों।को छुखमय स्थिंतिजमें -देख 
कर गड़बड़ में पड़'ज़ाते हैं। वेःसोचते-दें कि जब पापी:भी-इम़ , 
तरह: सुख का उपभोग करते हैं. तो पाप/से परहेज :करने, से ; क्या 
लाम- है ? मगर ऐसे!लोग/भ्रम में, है ।  वत्तेमान-मे ;मोज <घड्ूते 
'बालेओऔर पाप-का ' आचरण ; करने *ज्लाले क्लोग़ एक प्रकार के 
! दिवालिये हैं, उड़ाऊ हैं।।!वे!पह ले।डपाज न किये -हुए। पुण्य, क़ा, फूल 
! सोगर रहे हैं, परन्तु नवीन पुर्य-का.बूध:नहीं कर “रहे: हैं+भूविष्य 
कि“लिएपापःका,उपा््ेन कर रहे: हैं।। , वेशअपनी/संखित -पूज़ी,को 
जड़ा इहें,हैं/ओऔर/नब्ीन क्रमाई- नहीं कर रहे- हैं: । उसका, 'भत्रिषरय 
“घोरन्अंबवकारसय होगा ।झतएब-कत्तेमान को देख़ने,मात्र से कोई 
फैसला मत कर,लोओर।[न ग्रहसम मर, लो कि-प्राप, का फल , भी 
पऊुखद-होःसकता है ! । 


- “थँंद्दी बात धमोत्माओं के सवध'में 'भीःसमम लेना चाहिए। 
अनेक घंमेनिष्ठट,'तीतिपरायण ओर पापभीरु'लोग “भी संकट में 
पड़े हुए दिखाई देतें हूँ । पर वास्तव में बह संकट बनके धर्माचरण 
का फल नहीं है । उन्होंने पहले कभी जिस अरधंर्म का आवरण 
किया होगा, उसी का, फल वे आज भोग ईहे हैं ।+ इस समय 
आचरण किये जाने' बाले' घर्स का "मधुर ,फल- उन्हें -भविष्यः से 
मिलने वाला है ।'उनका चत्तेमार्न कैसा भी क्यों न द्वो,.:भविष्य 
' महांन्‌ उज्ज्वल है ।थमं और पुण्य का ्आाचरेण' न त्तोर निषफल 
ही हो सकती हैओर 'न' विपरीत फलद।यंकंद्धी दो सक्रता है ।:वह 
अवश्यमेव 'फले' देगा ओर मंगलमंय फल ही देगा । :इसी-) प्रकार 
'पापाचरण' भी कभी -निहफ़ल/नहीं।होगा/कर बह. )अप्ने 5, अत्ठु रूप 
प्रश्ननिष्टकराफल दी।देगा । 


श्ध्द ] [ दिवाकर-दिव्य ज्योति 
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.... भाइयो | सारकाठ का फल कभी अच्छा नहीं हो, सकता | 
लोग कहते हैं कि मानव-जाति प्रगति कर रही है, उसका ज्ञान 
बढ़ रहा हैँ, संस्क्ृति ओर सभ्यता भी वढ़ रही है, मगर इस बृद्धि 
का पैमाना क्या हे, यह समझ में नहीं आता | क्या सचमुच ही 
मनुष्य में सनुष्यता बढ़ रद्दी हैः? मगर मनुष्य अपनी मसनुष्यता 
को गंवा कर ज्ञान का विकास कर रहा है तो वह ज्ञान उसके लिए 
घोर अभिशाप ही साबित होगा। होया क्‍या, हो भी रहा है। 
आज दुनिया के देश एक दूसरे से अधिक संहारक सावनों की 
खोज में लगे हुए हें और मारकाट के पक्तपाती हो रहे हैं । मला 
ऐसी स्थिति में सभ्यता और संस्कृति के विकास को कहाँ गु जाइश 
है १ भगवान्‌ महावीर ने कह्दा है कि किसी भी प्राणी को कष्ट न 
पहुँचाओ, यहां तक कि कष्ट पहुंचाने का विचार भी मन में- मत 
उत्पन्न द्वोने दो + जितने अंशों में भगवान्‌ के इस सिद्धान्त का 
पालन होगा, उतने ही अशों में शान्ति का संचार होगा। मैं वो 
दावा करके कहता हूँ कि मानव जाति की सर्वोच्च संस्कृति का 

“ विकास अद्दिसा के विकास में ही अन्तर्निद्धित है। अहिसा से 
चढ़कर ओर कोई सस्क्षति नहीं हो सकती और अहिसा को छोड़ 
कर तो संस्कृति जेसी बस्तु हो ही नहीं सकती। अतएव जिस 
व्यक्ति, ससाज्ञ या राष्ट्र ने अहिंसा की ,जितती अधिक साधना 

: की है, उसने अपनी संस्कृति का उतना ही अधिक विकास किया 
है। अद्दिंसा, सस्कृति की कसौटी है, आत्मा है। इस कसौटी पर 
आज की दुनिया को जब हम कमने जाते हैं तो निराश के सिवाय 
ओर क्या हाथ आता है ? गाँधीजी ने अहिंसा के महत्त्व को 
समझा था परन्तु उनकी क्षींण ध्वनि दुनिया के बहरे कानों तक 
नहीं पहुँची । फिर भी आशा के अस्पष्ट चिह् दिखाई देते हैं। 


सदूगुरु की कसौटी ] [ २६६ 


दिंसा के आधार पर अपना प्रशुत्व स्थापित करने की चेष्टा करने 
वाले राष्ट्र भी आज द्विंसा से ऊब से गये मालूम द्वोते-हैं। वे भी 
सिश्शस्त्रीकरण की बातें करते हँ । सिफ़े यही आज ,आशास्पद 
स्थिति है । 


आज के विभिन्न राष्ट्र अद्विंसा की बातें करते हुए भी 
हिंसा का ही आश्रय क्यों लेते हैँ ? इस प्रश्न का उत्तर बहुत 
ज्म्वा है. । इस पर फिर किसी दिन विचार करने की इच्छा है । 
नियत समय पूरों होने आ रहा है। अतणव सक्तेप में यही कहा 
जा सकता है कि संसार में जितने भी अनयरथ हो रहे हैं, उन सब 
के मूल में, प्रत्यक्ष या परोक्ष रूप में, स्पष्ट या अस्पष्ट रूप में भोगों 
फी अभिलाषा ही है। सांसारिक भोग द्वी सब अनर्थो की खान हैं 


जम्बूकुमार कह्दते हैँ--कचनसेना, जीव को भोगों की 
अभिलाया के कारण बहुत दुःख उठाना पड़ता हे। भोगों में 
उतना ही सुख है जितना तलवार की धार पर लगे हुए शहद को 
जीभ से चाटने से होता है। क्षण भर मिठास सालूस होती हे' 
परन्तु जीम कठने के कारण ल्म्वे सम्रय तक दु ख़ उठाना पढ़ता 
है। भोग भोगने से भी इ्द लोक में और परलोक में दुख छवी 
ठु.ख द्वोते हैं। 


इस प्रकार ओजपूर्ण वक्तव्य देकर जम्बू कुमार ने कंचन 
सेना का विपय-बासना रूपी जहर उतार दिया। बह अ्र्षम 
जाकर बेठ गई । ' 


भाइयो ! जम्बू कुमार की कथा और उत्तका वार्ताल्प 
झऋआापके सनोत्रिनोद के लिए नहीं है। आपको उसके जीवन से 
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'कैडे 'सार अ्हण करना-है। अगर आप जम्वूकुमार का अंतु- 

करण करके भोगों'से विरक्त होंगे और आत्मानन्द को-खोजेगे 

'तो आपको आत्तन्द ही आंतन्द भराप्त होगा । 
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